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BEYAN

Bu tezin yvazilmasinda bilimsel ahlak kurallarina uyuldugunu, baskalarinin eserlerinden
vararlanilmas: durumunda bilimsel normlara uygun olarak atifta bulunuldugunu,
kullanilan verilerde herhangi bir tahrifat vapilmadigini, tezin herhangi bir kisminin bu
iiniversite veya baska bir iiniversitede baska bir tez galismasi olarak sunulmadigmi

beyan ederim.

Sel¢uk Kiirsad KOCA
16. 05. 2012



ONSOZ
Tirk kiiltiirti genis bir kavramdir. Kiiltiir bir milletin maddi ve manevi alanda iirettikleri
olarak kabul edilirse, bu genis yapinin yelpazesi daha iyi anlasilir. Her toplumun kiiltiirii
vardir ve her toplum bu kiiltiir ¢ercevesinde hayata bakis acis1 gelistirmektedir. Halkin
kiiltir kodlar1 tireterek, bu kodlar1 sembollestirdigi ve bu semboller araciligi ile
kiltliriini bir sonraki kusaga aktarildigi goriilmektedir. Bu durumda, 6zellikle giliniimiiz
halk kiiltiirlerini etkisi altina alan, kiiresellesme olgusunun bu denli etkin oldugu bir
zamanda kiiltiir daha fazla 6nem kazanmistir. Bu siire¢ sonunda toplumlarin kendileri

olarak yasamalari kiiltiirleri sayesinde olacaktir.

Kiiltiir kavraminin igerisinde bulunan sembollerin zamana ve duruma goére tekrar tekrar
tretildigini gormekteyiz. Bu fliretim tesadiifi degildir. Toplumlar {iriinleri olan
cocuklarmi kendi deger yargilar igerisinde dogum oOncesinden baslayarak, oliinceye
kadar gegirecekleri her siiregte onlarin farkinda olduklari veya olmadiklari semboller

araciligi ile egitmekte ve igerisinde biiyiidiikleri toplumun bir bireyi yapmaktadir.

Bu ¢alismanin konusu geregi milli kiiltiire ve milli degerlere bagh kalinmis, milletleri
millet yapan sembollerin pesine disiilmiistiir. Boylelikle Tiirk toplumunu bugiinlere
tasiyan deger yargilarini, kalip davranislarimi ve dinsel-biiyiisel uygulamalarini

anlayarak, incelenmege ¢aligilmistir.

Alanla ilgili calismaya basladigim giinden bu giine kadar yaptigim ¢aligmalarda ban yol
gosteren degerli danigman hocam Dog¢. Dr. Tiirker Eroglu’ya bana tanidigi biitlin

imkanlar ve rehberliginden dolayr minnetlerimi ve saygilarimi sunuyorum.
Sel¢uk Kiirsad KOCA

16.05. 2012
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SAU Sosyal Bilimler Enstitiisii Doktora Tez Ozeti
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Kiiltiir, insanin hayat1 boyunca tirettigi biitiin her sey olarak tanimlanmaktadir. Bundan
dolay1 kiiltiir ile gelenek arasindaki iliski kuvvetlidir. Ciinkii gelenekler genellikle
kiiltiirel yapilar tarafindan sekillenir. Ancak modern donemlerin baglamasindan sonra
bu durum degisir.

Semboller toplumlarin genetik kodlar1 gibidir. Bu kodlar toplum tarafindan bir sonraki
nesle aktarilir. Zaman igerisnde ihtiyaca gore sekillenir. Bireyin toplumsallagmasi
stirecinde bu semboller biiyiik rol oynar. Bireye ait olma duygusu vererek millet olma
suurunu kazandirir.

Insanlar belirli zaman, mekan ve sartlarda kiiltiir {iretir. Bu iiretim zamanla aktarim
gerektirir. Bu 6nce yerel kiiltiirti, sonra ulusal kiiltiirii ve daha sonra evrensel kiiltiirii
ortaya ¢ikarir.

Semboller, yiiklenen anlam ¢agrisimlari ile ortak kiltiir dairesindekileri yakin olma,
benzer olma ve ayn1 olmaya sevk eder. Bu ylizden bugiiniin gelismis toplumlar: kiiltiir
dairelerini genisletmek, baskalarini kendilerine yaklastirmak, benzetmek ve sonunda
aynilastirmak igin kiiltiirel sembolleri kullanmaktadir.

Tiirk kiiltiirinde bulunan sembollerin tespiti ve incelenmesi, Tiirk kiiltiiriiniin gelecek
kusaklara aktarilmasi adina énemlidir.

Anahtar Kelimeler: Kiiltiir, Sembol, Kiiltiirel Sembol, Gelenek, Milli Kimlik
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Title of the Thesis: Language of Symbols InTurkish Culture
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Literature

Culture, is defined as anything produced in all in human life. Therefore, the
relationship between culture and tradition is strong. Because the customs often are
shaped by cultural context. However, this situation will change after the start of the
modern era.

The symbols are like the genetic codes of societies. These codes are transferred to the
next generation by the community. Over time are shaped as necessary. These symbols
play a big role in the process of individual's socialization. These symbols earn a nation
being the spirit to individual by giving a sense of belonging.

People are specific time, place and circumstances produces the cult. This production
requires the transfer in the course of time. This before creates the local culture and
national culture, after a universal culture.

Symbols, send a common culture and to be similar to the circle of those close to the
same with the meanings they have acquired. So today's advanced societies to expand
the cultural circle, others closer to themselves, to like and eventually same uses
cultural symbols.

It is important that examination of the Turkish culture and symbols are transferred the
future generations on behalf of the Turkish culture.

Key words: Culture, Symbols, Cultural Symbols, Traditions, National Identity
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GIRIS
Insanlarin ortak bir atadan geldigi, bir tekamiil gecirdigi hususu Darwinci diisiince ile
dini dislince taraftarlarinin ortak kabuliidiir. Bu durumda ister Darwinist, ister dini
yaklasilsin, insanlarin bir iz, bir haberlesme araci, bir lisan olarak “isaret”i kullandiklar1
gercegi ortadadir. Yani isaret, tarihin en eski donemlerinden beri insanlarin
kullanageldigi 6nemli ve hayati bir aragtir. Bu arag¢ insanlik yasadigi siirece varligini

surdiirecektir.

[saret, baslangigtan giiniimiize kendisini gesitli sekillerde gostermistir. Insan bedeninden
baslayarak nesnelere yonelen isaret; kayada ¢izgi, resim, figiir; dilde anlasma araci
olarak ses sembolleri; hayatin her doneminde anlatict ve yonlendirici olarak soyutu ve

somutu gosteren bir mefthum olarak ciddi gelisme gostermistir.

Isaretin en belirgin goriintiisii ise semboldir. ilk ¢aglardan baslayarak giiniimiize kadar
stirekli yenilenerek degisen, doniisen ve hatta gelisen semboller; insanlarin duygularinin

ifadesi olarak cesitlilik gostermektedir.

Gilinlimiizdeki bir ¢ok kiiltiir unsurunun koékeninde, insanin cevresindeki olaylar ve
nesnelerle iliskiye ge¢mesi, onlari anlamaya veya anlamlandirmaya ¢alismasi; onlardaki
giicii elde etmeye caligmasi; kotii gidisi degistirmek i¢in nesneye miidahele ve hayata
dokunma arzusu yatmaktadir. Kanaatimizce bu durum, insanin korktuklarini ve
sevdiklerini ¢izmesi, resmetmesi ve neticede sembollestirmesi sonucunu dogurmustur.
Onceleri basit bir sekilde taklit ve resmetme ile ortaya ¢ikan sembollestirme etkinligi
sonradan sanatsal bir boyuta ulasmistir. Bu climleden olarak insani; muhayyilesi ve
yaratma-iiretme edimi (ibda giicli) ile sembol iiretebilen bir varlik olarak tanimlamak

mumkindiir.

Insanoglunun iirettigi maddi ve manevi alandaki semboller, ge¢miste sinirli durumlar
icin olmasma ragmen, glinlimiizde hayatin biitiinii i¢in vazgecilmez anlatim

bi¢imlerinden olmustur.

Hayvanlar tizerindeki ilk sembol olan damgadan bu yana ¢ok sey degismis ve bu
degisimden semboller de paylarina diiseni almistir. Bu konuda onemli bir belge

niteligindeki kaya cizgi ve resimlerine bakildiginda, burada ifade edilen anlamlarin



gostergeleri olan sembollerle, giiniimiiz insanimin kullandigi semboller arasindaki
farklar bu degisimin agik gostergesidir. Giinliik hayatta sembollerin kullanilmadigi alan
neredeyse yok gibidir. Diinyanin giderek kiiclik bir kasabaya dondiigii diistiniildiigiinde,
diinya lzerinde yasayan biitiin insanlarin ortak iletisim aract semboller olmustur.
Uluslararas1 oto yollardaki semboller, otobiis terminalleri, tren istasyonlari, hava

alanlar1, lokantalar ve benzeri yerlerdeki ortak semboller dikkat ¢ekici 6rneklerdir.

Keza, el, kol, bilek gibi organlarla veya organ boliimleriyle yapilan kimi hareketler de
cihangiimil hale gelmistir. Mesela kolunuzu basinizin biraz {izerine kaldirip, elinizin
ayasin1 gostererek bileginizi saga sola sallarsaniz bu biitiin diinyada “Hos¢a Kal”

anlamindadir.

Kolunuzu dirsekten kirarak iki elinizin ayasini gokyiiziine tutmak suretiyle parmaklarini

kapayip agmaniz, 6zellikle cocuklara yapilan bir hareket olup, “Gel” demektir.
Basiniz1 yukaridan agagiya egmeniz, diinyanin her yerinde selamlama anlamindadir.

Renkler dahi uluslar arasi alanda sembollesmistir. Mesela hali biitiin toplumlarda
bulunmakla birlikte; her toplumun kendisine ait dokuma teknigi ve renklerinden olusan
motif ve yanislarla siislenmis 6zel halilar1 vardir. Ancak, serit-yolluk halindeki kirmizi
halida kendi bagina bir protokol semboliidiir. Ciinkii ya bir makam yolunu, ya bir tdren

yolunu, yahut bir 6zel alani isaret eder.

Kirmiz1 i¢ ¢amasirin cagristirdigr ile kirmizi giiliin ¢agristirdigt seyler de cihansgiimil
hale gelmistir. Keza sarmin, mavinin, siyahin ve beyazin cagristirdiklar1 da oyle.
Bilindigi gibi ak temizligi, kara kirliligi, karanligi ve kotiliigii semboller. Bunun
yaninda kara (siyah) aynt zamanda yasi ve asaleti de sembolize etmektedir. Bu

sebeplerle gelinlik ak, damatliklar ve yas giysileri siyahtir.

Sembol olarak renklerin kullanilmasi hususu 6zellikle pazarlama amagli olarak ¢ok ileri
noktalara gelmistir. Reklam filmlerinde, afislerinde kullanilan renkler; restoranlarda,
marketlerde miisterinin tiiketim duygusunu kamcilayacak renkler ve ¢esitli figiiratif

etkileyiciler hep tliketicinin ilgisini ¢ekmeye ve insanlari etkilemeye yoneliktir.



Bu konu Oylesine ileri noktalara gelmistir ki, pazarlanan {iriinii insan beynine
naksetmeye yonelik reklam filmlerinin igine gomiilen cesitli renk ve figiirlerle

insanlarin zihinlerinde kalic1 etki yapmaya ¢alisilmaktadir.

Yalnizca sembol olarak renk konusu bile basli basina cihansiimiil 6zellikleriyle genis bir

konu ve ilgi alan1 olarak karsimiza ¢ikmaktadir.

Bu cihangiim@l konumu yaninda, sembollerin bir de toplumlar ve toplum kiiltiirleri
0zelindeki durumu s6z konusudur. Bilindigi lizere toplumlarin kendi kiiltiirel degerlerini
yasatma arzular1 ve hatta ¢abalar1 vardir. Bu arzu her toplumu kendi milli sembollerini
olusturma ve kullanmaya itmistir. Bu semboller, temel insanlik kiiltiirii bakimindan
kimi ortakliklar gosteriyorlarsa da, toplumlarin yasadiklar1 cografyaya, soy-sop
ozelliklerine, hasili kendi kiiltlirlerine gore sekillenmistir. Toplum i¢in Onemli ve

ozellikle hayati goriilen semboller 6ne ¢ikarilmistir.

Tiirk kiiltliri s6z konusu oldugunda da durum boyledir. Tiirk kiiltiiriinde 6nem atfedilen
biitiin unsurlar sembollestirilmistir. Tiirk milleti i¢in vatan, millet, bayrak, sancak gibi
anlamli1 semboller, halkin siirekliligini, birligini saglamada bir harg niteliginde olmustur.
Tiirklerin nasil bu kadar birbirlerine bagh kaldiklarini merak edenler, 16. yy’dan
itibaren vatan, millet, bayrak ve mars gibi degerleri kendileri i¢in suni olarak iiretme ve

bu semboller etrafinda bir araya gelip, varliklarini siirdiirme gayreti iginde olmuslardir.

Birlestirici yonii ve siireklilige katkisi sebebiyle iletisim araci olarak semboller bir
milletin tarihinde ayak izleri gibidir. Bu ayak izleri takip edilerek milletler hakkinda bir

kanaate varmak mimkiindiir.
Arastirmanin Konusu

Bu ¢alismanin konusu, Tirk kiiltiirlinde bulunan ve i¢inde bulundugu kiiltiirii gegcmisten

gliniimiize tagtyan sembollerin halk bilimi agisindan degerlendirilmesidir.

Tiirk kiiltiirinde semboller konusu oldukga genis bir konudur. Genisligi itibariyla boyle
bir konuda c¢alismak isteyeni lirkiitiiyor olsa da, 6zellikle halk bilimi acisindan bu

genislikte ve biitlin olarak ¢alisilmamis olmasi bizi bu konuda ¢alismaya yoneltmistir.

Toplumsal devamliligin saglanmasinda kiiltiiriin aktarimi 6nemli bir yer tutmaktadir. Bu

bakis acist ile kiiltiiriin devamliligini saglayan ve halkin kendisini ifade etmek amaci ile



tirettigi sembollerin de incelenmesi gerekir. Konu olarak kiiltiirel sembollerin segilmis
olmasi beraberinde zorluklar1 da getirmektedir. Clinkii semboller zamana, mekéna ve
duruma gore farklilik gostermektedir. Kiiltiiriin kapsayiciligi ve igerigindeki cesitlilik
dikkate alindiginda, o kiiltiiriin sembollerinin degerlendirilmesi de aymi sekilde

kapsayici ve cesitlidir.

Biz bu calismada, Ozellikle kokendeki sembollerin neler oldugundan yola ¢ikip,
giiniimiize kadar meydana gelen gelismeleri de dikkate alarak sembollerin seriivenini

ortaya koyarken ayn1 zamanda bunlarin toplumsal iglevlerini de ele almay1 amacladik.
Arastirmanin Amaci

Bu ¢alismada Tiirk kiiltiirii igerisinde yer alan ve biiyiik bir 6nem tasiyan semboller ve
bunlara yiiklenen degerler; biitiini meydana getiren pargalar ve bunlarin iglevleri
baglaminda degerlendirilmeye calisilmis; biitiiniin  yapisal 6zelliklerinin parcalarin
davraniglarina etkileri gézlemlenmege calisilarak sembollerin ve simge deger tasiyan

durumlarin ele alinmasi amaclanmaistir.

Biitiin-parga, parga-biitiin iliskisinin ele alinmas ile kiiltiirel sembollerin milli kiiltiiriin
olusumuna katkilarinin gozlemlenmesinin yaninda, milli kiltiriin  sembollerin
olusumuna katkilar1 da goriilmiis olacaktir. Kiiltiiriin devamliliginin saglanabilmesi
adma kiiltirel kodlar tasiyan sembollerin tespiti ve zamanin deger yargilart dikkate
alimarak yeniden yapilandirilmasi adina bu tir calismalarin yapilmasit kagmilmaz
olmaktadir. Bu amagla Tiirk kiiltiiriine ait maddi ve manevi iirlinler ele alinacak ve bu
tirlinlerin tagidiklart sembolik degerler tespit edilerek incelenecektir. Boylelikle
yerelden ulusala ve ulusaldan evrensele ulasan uygarlik yolculugunda kiiltiirel

sembollerin 6nemi ortaya ¢ikmis olacaktir.
Arastirmanmin Kapsam

Bu ¢aligmanin yalnizca bir bolge, bir boy, bir bodun dlgeginde ve yalnizca tek bir hayati
sembol etrafinda sekillenmesi belki isimizi daha kolaylastiracakti. Ancak; yaptigimiz
arastirmalara gore, konuyla ilgili olarak derli, toplu ve kapsamli bir ¢alisma olmadigini
tesbit ettigimizden; bu c¢alismanin Tiirk kiiltiiriiniin  biitiiniinii  kapsamas1 tercih
edilmistir. Clinkii buna gercekten ihtiyac vardir. Ancak bu biitiinciil yaklagim koca Tiirk

kiltlir tarihinin biitiin detaylariyla incelenmesini gerektirir ki, gii¢liigli ortadadir. Buna



ragmen bu gii¢liige aldirmadan, arastirmanin odagina Tiirkiye’yi koymakla birlikte “Dis
Tiirkler”i de katarak, miimkiin oldugunca, c¢aligmanin genis tutulmasina gayret

edilmistir.
Arastirmanin Yolu (Yéntemi) ve Yordamlar: (Teknikleri)

Bu tez calismast oncelikle bir halk bilimi calismasidir. Islenen konular acisindan
bakildiginda o6zellikle geleneksel sanatlarda sembol, geleneksel mimaride sembol,
geleneksel Tiirk mutfagi(Tiirk halk Mutfagi)nda sembol; Tiirk beden (viicut) kiiltiiriinde
sembol; Beden Dili, Asik Tipi, Dayamisma, Yardimlasma ve Egitim Kurumlar ile
Sembol iliskisi, Ahilik ve Sembol Olarak Ahi, Dogum, Evlenme Oliim Adetlerinde
Sembol, Halk Hekimligi, Halk Meteorolojisi, Halk Takvimi, Tirk Kiiltiiriinde
Bayramlar ve Sembol, Dini, Bayramlarda Sembol, Milli Bayramlarda Sembol,
Inanislarda Sembol, karagdz, Ortaoyunu, Meddah gibi Halk Tiyatrosu tiirlerinde
Sembol Tipler, Halk Oyunlari ve Sembol, Giyim, Kusam ve Siislenmede Sembol gibi

halk bilimsel konular onlu sisteme gore ele alinmaktadir.

Calismanin kaynak arastirmasina dayali bir ¢alisma olmasi Oncelikle betimleyici
(descriptive) bir ¢alisma olmasimi gerektirmektedir. Oncelikle konuyla ilgili durum
tespiti yapildiktan sonra elde edilen malzemenin betimlenmesi saglanmistir. Bu
betimlemenin yaninda ilgili konularin yorumlanmasiin hemen konunun gegtigi yerde
yapilmasi tercih edilmistir. Bu degerlendirmede, o6zellikle islevsel yaklasim ile {iriin,

olay ve olgularin islevine de deginilmistir.

Yordamlar agisindan bakildiginda ise tamamen “Kaynak Tarama” yordamina

dayandigini belirtmemiz gerekir.

Kiiltiirel sembollerin tespiti ve incelenmesinde, Kiiltir ve Turizm Bakanligi Folklor
Arastirma Dairesi Baskanlig: tarafindan olusturulan ve 1976’da uygulamaya konulan
Tiirk Folklor arastirma Kilavuzu’na goére 100’liik kodlama seviyesinde (Dewey Onlu
Tasnif Sistemi) Tiirk Folklorunun konular1 (tespit edilebildigi kadar1 ile) dikkate
almmustir. Simgeler lizerine yaptigimiz bu c¢alisma, kaynak taramasi ve incelemesine
dayanmaktadir. Bu kapsamda konumuzla dogrudan veya dolayl1 olarak ilgili olan basta
YOK’te yapilmis, 80 Sonras1 Din Siyaset Sembol, Divan Siirinin Mitolojik Kuslar1,

Gamali Hag Sembolii, Gérsel Iletisimde Piktogram ve Sembollerin Insan Uzerindeki



Etkileri, flahi Dinlerde Sembol, Konut Cephelerinin Sembolik Anlami, Masalin
Sembolik Analizi, Sembolden Ikona Logo, Tiirk Masallarinin Sembolik Acidan

Coziimlenmesi vb. gibi yliksek lisans ve doktora tez ¢calismalarina ulasilmistir.

Konuyla ilgili ¢esitli dergide ve bildiri kitaplarinda yayinlanmis makale ve bildirilere
ulagilmistir. Alanla ilgili olan kitaplar taranarak kiiltiir ve simgeye dair tespit ve

inceleme ¢alismalar1 yapilmustir.

Kiiltiir igerisinde sembollerin kapsam alan1 bakimindan hayli hacimli oldugu
goriilmiistiir. Bu kapsam gerek maddi kiiltiir ve gerekse manevi kiiltiir agisindan da
benzerlik gostermektedir. Insanin kendi bedeninden baslayarak, gecis dénemleri,
mimari yapilar, dil, bayramlar, térenler ve kutlamalar, tabiat ve evren anlayisi, halk
plastik sanatlar1 ve devlet iizerine trettigi sembollerin tespitine ¢alisilacaktir. Tiirklerin
hayat felsefelerinin yer aldigi mitolojiler, efsaneler ve diger edebi iirlinler birgok sembol
icermektedir. Manevi kiiltiir icerisinde {lizerinde durulmasi gereken unsurlardan olan
inan¢ ve inanislar da biiyiik 6nem tasimaktadir. Bu konu igerisinde yer alan dinsel
biiytisel ritiieller, mezar kiiltii, inang, inanis ve bunlarin temsilcileri ile bunlarin simge

degerleri tespit edilerek incelemesi yapilacaktir.
Arastirmanin Onemi

Biitiin olarak ele alindiginda milletlerin yapi elemanlar1 igerisinde simgelerin gesitli
islevleri ve toplumsal degerleri bulundugu goriilmektedir. Bu sembollerin kokenden
giiniimiize olusumu, degisimi ve gelisiminin toplumsal degisme ile ilintili oldugunu
diistinmekle birlikte; toplumlar ne kadar degisirse degissin, ne kadar gelisirse geligsin
hicbir zaman sembollerden kopamadigi; hatta gilinlimiiz diinyasinin bir semboller
diinyast oldugu gercegini ortaya koymanin getirecegi katkinin onemli oldugunu

diisiiniiyoruz.



1. BOLUM: KONUYLA iLGIiLIi TEMEL KAVRAMLAR
1.1. Isaret

Isaret kavramina Tiirkge Sozliikte iki anlam verilmistir. Birincisi “Anlam yiikletilen sey,

anlamli iz, im”, ikincisi “Belirti, gosterge, alamet”tir (TDK, 1998:1114) .

Insanoglu sembolik anlatimin dncesinde veya sonrasinda, kimi zaman sembol olarak
kullanilan sekilleri anlamda teklestirerek ve kullanima ozel anlamlar kazandirarak
isaretler olusturmustur. Isaretler kendilerini degil baska bir seyi gosterirler. Mesela
herhangi bir trafik igareti, tasit ve yayalarin belirli yer ve zamanlarda nasil hareket

etmeleri gerektigini gdsterir” (Tillich, 1968: 136).

Insanoglunun isaret tarihi hakkinda Akcura “Insanlar genis obalarda boy boy yasadiklari
donem, kendi hayvan siiriileri ve yasadiklar1 ¢adirlar karigmasin, bireyler yanilmasin
diye isaret ¢izili demirler kizdirip, biiylikbas hayvanlarin sagrilarina vurmaktaydilar. Bu
damgalarda soyut isaretler vardi, her biri bir boyu anlatmaktaydi. Zamanla hayvan
sagrilarindan kurtulup boylarin bayraklarinda, kilimlerinde ve yapilarinda yer buldular.
Yine ayni donemlerden kalma bagka isaretler dokumalar iizerine islenen veya boya ile
konulan isaretlerdir” (Pilici, 2008: 47) demektedir. Oyle ise sembollestirme isaretlerle
baslamistir. Bu isaretler den hareketle insanoglu hem maddi hem de manevi semboller
{iretmistir. Isaretlerden farkli olarak, “semboller temsil ettikleri gergeklige katilirlar;
dolayisiyla istege bagl olarak degistirilmeleri kolay kolay miimkiin degildir” (Tillich,
1968: 136). Kaliplasmis bir yapiya kavusan sembollerle insanlar goriinen ve
gorinmeyen diinyayr algilamaya calismistir. Bunun icinde cesitli hayvanlar ya da
dogada bulunan bir takim elemanlar1 veya geometrik sekiller sembolik anlatimda birer
isaret etme araci olarak kullanilmistir. Bu bakimdan gdsterme yoniine sahip olan biitiin
unsurlar, ister dogrudan kendisini, ister kendisine dogrudan veya dolayli olarak

yiiklenen anlamlar1 gostersin hepsi isaret basligi altinda ele alinabilir.



1.2. Sembol

Insanoglu yaratilisindan bu giine kadar diisiincelerini baskalarma aktarmak ve kendini
ifade etmek icin ¢esitli yollar1 kullanmistir. Bu yollar igerisinde bigim renk ve kurgusal
anlatim biiylk bir yer tutmaktadir. Bu anlatimin ifadesi olarak sembol kavrami
karsimiza ¢ikmaktadir. Kaynaklar incelendiginde sembol kavrami hakkinda cesitli
tanim ve yorumlara ulasilmistir. Cevizci’ye gore, “Bir diisiince, fikir ya da nesnenin
yerini tutan, bir kavrami veya bir diisiinceyi belirten gozle goriiniir ve anlami belirten
isaret. Bir anlam, nitelik, soyutlama ya da nesneyi gostermek, ifade etmek icin
kullanilan soézciik, isaret ya da mimik olarak simge/sembol, kendisine ortak bir
sOzlesme, anlagma, uzlasmaya da gelenek araciligi ile belli bir anlam aktarilan
uzlasimsal isareti, belirli bir nesne, siire¢ veya islemi ima etmeye yarayan seyleri
tanimlar” (Cevizcei, 2002: 928). Yildirim’a gore, “Kendi disinda bir nesne, iliski, deger
veya Onermenin yerini tutan im veya isaret” (Yildirim, 2004:182) sembol olarak
isimlendirilir. Yine Kardas’a gore “Sembol, siiphesiz bir kiiltiir ortaminda belli bir
duygu, eylem veya tutumu gdsteren bir unsur, bir deyim, bir sistem, bir nesne veya bir
ferttir. Sembol, bilinen bir sekil ile onun sembollestirdigi nesne arasinda tabii ve itibari
olmayan benzetmeye dayanan bir tekabiil fikrini gerekli kilar. Bir bagka deyisle sembol,
bir nesneye veya ruhi bir unsura eklenen hissedilir bir tasavvurdur”(Kardas, 1980: 417).
Warner ise “Semboller ve onlarin sistemleri isaret ve onlarin anlamlarindan olusmustur.
Semboller duygu ve degerleri aciklar ve onlar1 harekete gecirir” (Warner, 1961: 7)
demektedir. Salt’a gore ise semboller “Daha soyut bir seyi anlatmaya yarayan daha
somut sey ya da evrensel yasa, ilke, bilgi ve fikirleri agiklayan isaretler”dir (Salt,
2006:288).

Belkis Temren sembol kavramint “Duygularla algilanamayan seyleri, algilanabilir bir
hale getiren somut seylere veya isaretlere sembol denir.” (Temren,1995: 88), seklinde
tanimlarken Galip Atassagun’da sembolyi, “duyu organlariyla idraki imkansiz herhangi
bir seyi, tabii bir miinasebet yoluyla hatira getiren veya belirten her tiirlii miisahhas sey
yahut isaret demektir” (Atasagun,1996: I) seklinde tanimlamaktadir. Tevfik Fikret
Ugar’a gore sembol “Sembol belirli bir nesnel olay ya da olgunun, diisiinsel kaynakli bir
kavram veya kendi kavraminin agilimlari ve cagrisimlariyla karsilagtirilmasindan

dogar.” (Ugar, 2004: 24). Mircea Eliade’ye gore ise sembol “bir nesneye veya bir



eyleme yeni bir deger eklemekte; ama bu yiizden de onlarin kendilerine 6zgli ve
dolaysiz degerlerine dokunmus olmamaktadir. Sembolik diisiince dolaysiz gergegi
pargalamakta; ama bunu, onu daha 6nemsiz ve degersiz kilmadan yapmaktadir” (Eliade,

1992:215-216).

Riza Kardas, sembolii, “ duyu organlariyla anlasilmasi imkansiz herhangi bir seyi
(dogal bir iliski yoluyla) hatirlatan veya belirten her tiirlii somut sey yahut isaret”
(Kardas, 1980: 25) olarak tanimlarken; Cemal Yildirim “kendi disinda bir nesne, iliski,
deger veya Onermenin yerini tutan im veya isaret” (Yildirnm, 2004: 182) olarak
tanimlamis, Alparslan Salt ise “daha soyut bir seyi anlatmaya yarayan daha somut sey
ya da evrensel yasa, ilke, bilgi ve fikirleri agiklayan isaretler”(Salt, 2006: 288) olarak

tanimlamistir.

Tiirkce simge kelimesi ile ayn1 anlama gelecek sekilde kullanilan sembol, goriillmektedir
ki gerek maddi ve gerek manevi olgularin karsilanmasi, insan zihnindeki derin anlam ve
ifadelerinin ¢agristirilmast amaci ile olugturulmaktadir. Bir iletisim iirlinli olarak ortaya
¢ikmig olan semboller her zaman, zemin ve toplumda kendisini gostermis ve énemli bir

ifade araci olarak karsimiza ¢ikmaistir.

Toplumlar kendileri ile 6zdeslestirdikleri ve deger yargilarini ifade eden Ssemboller
olusturmus ve olusturmaktadir. Bu konuda Said Maden; “Toplumlar, genis boyutlu
diisiince ve inan¢ akimlarini benimsemek, sevmek, savunmak i¢in birer simge uydurur,
bu simge araciligiyla yaklasirlar konuya. Hint bilgeliginin mandalasi, Hiristiyanlarin
hagi, Islam’1n hilali, Ruslarin orak-¢ekici gibi” (Maden, 1990:1) demektedir. Bu durum
ayni veya benzer simgelerin farkli toplumlarda, farkli seyleri simgeleyecek sekilde
kullanilmast sonucunu dogurmaktadir. Simge bulundugu toplumda anlam derinligine
kavusuyor ve “semboliin mana yapist ¢ok katlardan olusuyor” (Bakisova, 2002: 607).
Boylelikle bir semboliin degerlendirilmesi ve ifadesinde asama asama daha derin ve
farkli anlamlar ortaya ¢ikmaktadir.
“Bilindigi iizere insan denen varlik yasadigi toplum icinde zamanla sembolik
sistemler (veya diller) olusturur ki bu sembolik sistemler inanglari ve degerleri
yansitir veya onlari pekistirir. "Insan iletisiminin temelinde semboller vardir. Fert,
geleneksel jestler ve anlamli semboller vasitasiyla, toplum i¢indeki hayat tarzini
ogrenir":" Isaretlerden farkli olan semboller (onlarmn tam tersine) dilsel ve diisiinsel

olarak sinirsiz yorumlamalara agiktir. Ornegin, bir isaret, anlam bakimindan bir
siurlilik ve yalnizca bir durumu ifade ederken, bir sembol farkli manalara gelebilir



ve hemen hemen dolayli bir temsili ifade edebilir. Bunu daha agik ve orneklerle
ifade edecek olursak, bir isaret, bir ise baglamak igin bir arag veya bir iste nasil
davranilmas: gerektigini ifade eden bir seydir. Ornegin, trafik lambas1 bir isarettir
ve siiriiciilerin nasil davranmasi ve ne yapmasi gerektigini belirtir. Obiir taraftan
sembol ise, bir diisiincenin triiniidiir." Bir¢ok yogunluga sahip olan bir fenomen
olup, kendisini cok degisik olarak, dilsel, figiirsel, dinsel torenler ve nezaket
bigimleri  seklinde  gosterebilir.  Bu  baglamda  semboller, objelerin
kavramlagtirilmasinin araglaridir” (Tiirkkahraman, 2000: 74).

Sembol kelimesi ile alakali olarak kapsam konusunda bilim adamlarinin farkli goriislere
sahip oldugu goriilmektedir. Bu konuda Bakisova (2002:606), “Sembol kelimesinin
karsihginda Tirk¢ede kullanilan simge kelimesi zaman igerisinde Sembolle beraber
kullanilmis ve bugiin gelinen noktada sembol ve simge kavramlari kimi zaman biri
birinin yerine kullanilamaz olmustur.” (Bakisova, 2002:606) demektedir. Alp’e ise
“Simge, bir semboliin olusumunda en temel unsurlardan biridir. Bu yoniiyle simge
sembolden ayrilamaz, ancak simge ile sembol felsefi olarak da G6zdes
kullanilmamaktadir. Simge semboliin bir anlamda somutlanmis bir anlatim bi¢imidir.
Yani sembollerin bir kismi simgelerden olusur. Sembol bir anlam, bir kavrama isaret
ederken, simge bir anlamda bu anlam ve kavrami gergeklestirmekle yiikiimlidiir.
Simge, bir anlamda semboliin bir disavurumu seklinde algilanabilmektedir.” (Alp,
1998,17) diyerek simge ve sembol kavramlarinin farkli oldugunu ifade eder. Unal ise
“Bir algi, bir diisiince ya da duygunun yerine temsil edilen sey, temsil edilen seyi ifade
ve anlama vasitasi olarak ‘simge’(sembol)ler kullanilir. Simgeler, nesnelerin yerlerine
gecemezler, ancak, nesnelerin anlamlanma vasitalaridir. Nesnenin bi¢imsel ve islevsel
ozelliklerinden bagimsiz bir anlam bicimidir” (Unal, 2008:6) derken simge kelimesi ile
sembol kelimesini beraber kullanmak sureti ile bu iki kavram arasinda fark olmadigini

vurgular.

Bizce de simge ve sembol kelimeleri arasinda arasinda anlam farkliligi yoktur ve
sembol kelimeleri aymi seyi ifade etmektedir. Simge kelimesi sembol kelimesine
karsilik olarak kullanilmaktadir. Sembol ve simge kelimelerinin beraber kullanimi
zaman igerisinde bu kavramlar1 farklilagtirabilir. Fakat sembol kelimesi dilimize girisi
yenidir ve karsilik olarak simge kavrami da kullanilmistir. Biz de ¢alismamizda yer yer

simge ve sembol kelimelerini ayn1 anlama gelecek sekilde kullanacagiz.

Semboller tarihi siire¢ icerisinde belirli bir donemde iiretilmis yapilardir. Bu sebepten

iiretildigi donem ve {iretildigi toplum tarafindan arka planlar1 da sekillendirilmistir. Bati
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toplumlarinda goriilen “baykus™un ugurlu, bilge bir kus olarak algilanmasi; dogu
toplumlarinda goriillen “baykus”un ugursuz, kotii olarak algilanmasinda oldugu gibi

farkli toplumlarda goriilen benzer sembollerin anlam derinliklerindeki farkliligin sebebi
de budur.

“Sembollerin kullanimi ile ilgili olarak ilk ortaya c¢ikislar1 diinyanin gesitli
yerlerinde ki magaralarda bulunan tarihi resimlerledir denilebilir. Ugar’a gore,
yaklasik olarak M.O. 15.000’li yillarda bize ulasan en eski magara resimlerini
yapmis olan atalarimiz, gordiiklerini algilayabiliyor ve resmedebiliyordu. Bu
resimlerde av sahneleri ve insanoglunun varlik sembolii olarak kullanilmiggasina el
resimleri vardi” (Ozder, 2008: 2).

[k ¢aglardan baslayarak giiniimiize kadar siireklilik arzeden ve insanlarin duygularinin
birer ifadesi olan semboller cok cesitlilik gostermektedir. Gerek maddi ve gerek manevi
alanda semboller hayatin vazgecilmez anlatim bi¢imlerinden olmustur. Olusturulan
“semboller, tarih Oncesi c¢aglarda ve glinlimiizde de sanatin her alaninda kendini
gostermistir. Ozellikle plastik sanatlarda gorsel iletisimi kuvvetlendiren bir eleman
olarak yer almistir” (Ozder, 2008:4). Bugiin icin bu sembolleri mimaride(i¢ ve dis
siislemelerde), dokumalarda, maden, ahsap, minyatiir, kiigiik el sanatlar1 gibi bir¢ok
sanat alaninda tespit etmemiz miimkiindiir. Bu semboller veya damgalar birer sanat
eseri Ozellikleri gostermesinden 6te sosyal-kiiltiirel yasamin bir pargasi olarak tarihe 151k
tutan yapilardir. Tarihe 151k tutmasi sanat eserlerinin toplumsal yasamin birer pargasi
olmasindan ileri gelmektedir. Bu toplumsal yap1 kiiltiirel bir gelenegin de ifadesi
olarak, halkin yasam tarzini, tarihsel ge¢misini, inancini1 kisacast maddi ve manevi
yapisint sanat eserlerinde semboller kullanarak ortaya koymaktadir. Sembollerle

olusturulan sanat eserleri bir toplumun diinyay: algilayis bi¢imini gostermektedir.

Semboller insanlara giinliik yasantilarindan fazlasini sunmaktadir. Bu konuda

Atasagun’un tespitleri 6nem kazanmaktadir.

“Semboller sayesinde, insan, tasavvur edilebilen bir diinyay1 gerceklestirebilir.
Buna gore diyebiliriz ki, sembol, nesnellik araciligiyla kokleri aramizda olan soyut-
manevi hakikat basamaklarina ve muhtevalarin esiklerine yaklagma imkanini bize
saglar. Yani hakikatleri yakalamamizda bize bir merdiven basamagi gorevi yapar.
Bir bakima insanin diisiince ve inanma olayinin 6niine farkli, ayn1 zamanda sezgi
yonil giiclii olan alternatifler sunan semboller, bu 6zellikleri ile insanlarin 6niine
seffaf bir diinya getirirler” (Atasagun, 1996: 12).

Insanin sembollestirme yetenegi hayatlarmin her alaninda kendisini gdstermis ve bugiin de

gostermektedir.
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“Sembolizmin tarihi her seyin, dogal nesnelerin (taslarin, bitkilerin, hayvanlarim,
insanlarin, daglar ve vadilerin, giines ve ayin, riizgar, su ve atesin) ya da insan
eliyle yapilmis olanlarin (ev, tekne ya da arabalarin), hatta soyut bicimlerin
(sayilarin ya da ticgen, dortgen ve dairelerin) sembolik anlam kazanabilecegini
gostermistir. Gergcekte evrendeki biitiin nesneler simgeye doniisme potansiyeline
sahiptir” (Pilici, 2008:8).

Sembollesirme insanin algilamasini ve anlamlandirmasini saglamis bu dogrultuda da
cesitli sekil ve yapilara simge degerle yiiklenmistir. Sembollestirilen sekiller igerisinde
geometrik sekiller 6nem kazanmistir. Oyle ki “Tarihin her déneminde ve her kiiltiirde
geometrik semboller genel olarak hep aymi anlamlarda kullanilmislardir. ‘Kare’
yeryliziiniin sembolik ifadesidir ve saglamligi, giivenliligi gosterdigi her kiiltiir
tarafindan kabul gormektedir. Ucu yukar1 bakan ‘liggen’ yiiksekligin, basarinin, giiciin,
olumlulugun ifadesi oldugu gibi ucu asagi donuk iicgen bunun tam tersi ifadesidir.
‘Daire’ ise sonsuzlugun ifadesidir; giines, ay ve gezegenleri ifade eder” (Pilici, 2008:
47). Bu yiizden evrensel sembollerden bahsetmek gerekse geometrik semboller 6nemli
bir yer tutacaktir. Insanin sembollestirerek anlatmasi konusunda ki yetenegi de dikkat
cekicidir. Bu konuda Jung “Insan ve Sembolii” isimli ¢alismasinda (2002: 232) “Insan,
imgelestirici yetisiyle bilingsiz olarak nesne ve bicimleri sembollere doniistiiriir (bu
sirada onlarn biiylik psikolojik Onemle yiiklemis olur), bunlart da gerek tapinma
biciminde (din) gerekse gorsel sanatlarda disa vurur.” demektedir. Farkli bir toplumun
sembollestirme ge¢misi incelendiginde bu durum bilingsizmis gibi goriinebilir fakat
durum tam da boyle degildir. insan neyi neden kullandigini bilmekte ve ona derin
anlamlar yiikleyerek gelecek kusaklara aktarimini da saglamaktadir. Bdyle demis
olmasima ragmen Jung (2002: 232) ayn1 kitabiin ilerleyen bdliimiinde “Tarih Oncesi
caglara kadar uzandiginda din ve sanatin karsilastirmali tarihi, atalarimizin kendileri
icin anlamli semboller biraktiklarinin kanitlaridir. Bugiin bile ¢agdas resim ve heykelin
gosterdigi gibi, din ile sanatin etkilesimi hala canhidir.” diyerek kendisiyle de
celismektedir. Bizce insanin irettigi higbir sembol tesadiifi degil aksine bilingli
tercihlerin sonucudur.

“Gustav Menshing'e (M. S. 1901-1978) gore her sey sembol olabilir, ama hic¢bir

sey kendiliginden sembol olamaz. Sembol, bir insanin yahut bir cemiyetin tesis

ettigi bir seydir. Her semboliin iki unsuru vardir ki, onlardan biri; sembollestirilen

veya sembol olarak kabul edilen madde, otekisi de bu maddenin temsil ettigi

manevi hakikattir. Bu iki unsurun igbirliginden dolay1 ortaya ¢ikan sembol, hayatin

her sahasina ait olabilir. Menshing, her semboliin dile getirdigi bir hakikatin

oldugunu sdyleyerek, semboliin, temsil ettigi hakikat ile karistirillmamasi
gerektigini 1srarla belirtmektedir. Sayet buna dikkat edilmezse, sembol kendi ma-
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hiyetini kaybeder ve dile getirdigi ger¢ek hakikat de gizlenmis olur” (Atasagun,
1996: 4).

Insanin  bu tercihi sembollerin islevleri dikkate alindiginda farkli sonuglar
dogurabilmektedir. Olusturulan semboller evrensel, milli hatta bolgesel degerleri tasiyor
olabilir. Sembollerin bu yoniinii Rahman Uygur Halk Siirindeki Kaliplasmis Semboller
ve Anlamlar isimli ¢aligmasinda su seklinde ifade etmektedir:
“Sembol temelde biitiin insanlifa ortak hadise olarak evrensellige sahip ise de,
cesitli kiiltlir tiplerine mensup halklarin yasadiklar1 tabii ve toplumsal kosullar
farkli oldugu igin belirli derecede sabitlige ve milli hashiga sahiptir. Ornegin,
ejderhay1 alacak olursak Cin-Tibet dil ailesine mensup halklarin manevi diregi
olmustur. Ama o bazi halklarin anlayisin da vahsiligin ve koétiiliigin sembolii
olarak gorilir "Ak" rengi bazi halklarda mutsuzluk, musibet ve {iziintiiniin
sembolii olarak kullanilmistir. Ayrica her sey zitliklarin birligi(diialist ilke)nden
olustugu igin bazen bir sembolik temel farkli sembolik anlamlar1 ifade eder.
Mesela, "0kiiz" hem sevecenligin hem aptalligin, hem itaatkarligin kahramanligin

hem caliskanligin, “kurt”’ta hem kahramanligin hem de vahsiligin semboliidiir”
(Rahman, 2005: 570).

Farkli toplumda farkli sembollerin kullanim1 dogal karsilanmasi gereken bir durumdur.
Her toplum kendi kiiltiir dairesinde ve degerlerinde semboller iirettigi i¢in de bir
toplumda sembol olan bir varlik bagka bir toplumda siradan olabilir. Mesela inek
Hindistan’da kutsal kabul edilirken baska toplumlarda yiyecek, et olarak algilanmakta;
domuz kimi dogu halklar1 i¢in yiyecek et olarak algilanirken Tirklerle Miisliiman

topluluklar arasinda yenmesi yasak olarak algilanmaktadir.

Simgelestirmek birey ve toplum i¢in hayati Oneme sahiptir. Nalkaya’ya gore
“Insanoglunun yeme, igme ve giyme gereksinimleri icin tiikettigi ya da kullandig1 biitiin
nesnel varliklar gibi, ¢evresel tasarim alanina giren biitlin tasarim iirlinleri de bu
sembolikligin ayrilmaz parcasidir” (Unal, 2008: 6). Ciinkii insanoglu yasarken ¢evresel
iiriinleri de kullanmakta ve kullanirken de anlamlandirmaktadir. Uretilen iiriin ve olaylar
etrafinda olusturulan kiiltiir sembollestirilerek insanin tarihsel koklerini de ortaya
koymaktadir. Bu yiizden olusturulan maddi ve manevi yapilar insan1 anlamada biiyiik
bir 6nem tasimaktadir. Ates’e gore “Semboliklerin ilkel kaynaklari, ge¢misin tirtinleri
oldugundan, k&klerini gene gegmiste aramak gerekmektedir. Oyle ki; insan kadar eski
ve vyaslh bu cizgiler, uzun tarihi yolculuklarinda, beraberlerinde tarih &ncesi
bilinmezlerin-gizemlerin izlerini tasimislar ve bir aysberg 6rnegi, sirlar1 denizin 1ssiz
derinliklerinde goriinmezlikte ylizmiig, nihayet goriiniir sekilleri de binyillar boyunca

(metal, agac oyma, hali, kilim veya ticari malzemeler vb. gibi) esyalar {izerinde kitalari
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dolasmuslardir” (Ates, 1996: 13, 14; Ozder, 2008: 1, 2) demektedir. Giiniimiiz Tiirk
Hava Kuvvetleri, Siyasi Partiler, Emniyet Teskilati vb. kurum ve kuruluslarin
kullandiklar1 semboller, giinliik yasantinin vazgecilmez unsurlar1 olan mimari, hali,
Kilim, mezar, vb. iizerinde bulunan semboller degerlendirildiginde bu durum daha net
bir sekilde ortaya ¢ikacaktir.
“Psikolog Allwohn'a gore, semboliin aslini mistik diinya goriisti olusturur. Sembol,
kutsal bir hakikati maddi bir surette temsil etmekten uzak kalir; onunla ifade ettigi
hakikat arasinda akil ile idrak edilemeyen gayr-i mantiki bir miinasebet mevcuttur.
Hakiki sembol, goriilen bir surette goriilmeyen bir hakikate isaret ederek, ruhun
derinligine, suur altindaki sahalara kadar tesirler birakip bir¢ok fikir ve duygular
uyandiracak kadar kuvvetlidir. Sembolde kutsal bir hakikat mevcut oldugundan,

sembol, kutsal olanin iki tarafini; heybet ve korku uyandiran celali ile hayranlik ve
zevk bahseden cemali ihtiva eder” (Atasagun, 1996: 4).

Sembollerin anlam derinligi toplumlarin kullanimlari ile dogru orantili olarak degisim

gecirmistir.
1.3. Damga

Sembollestirmenin baslangicindan giiniimiize kadar devam ede gelen damgalar sozliikte
“Bir seyin lizerine bir nisan, bir isaret basmaya yarayan arag. Bu aragla basilan nisan,
isaret” (TDK, 1998:524) seklinde tanimlanmaktadir. Aksoy ise “Semboller-damgalar
sosyo-kiiltiirel yapmmin DNA’laridir, yani sosyal genetigimizin mimarlandir. Baska
tabirle semboller-damgalar bir sosyal zihniyetin ifadesidir.” (Aksoy, 2008: 38) diyerek

sembollerin toplum hayatindaki yerini belirtmis olur.

Insanlar ait olma duygusu ile bir arada yasarken ortak isaretler benimsemis ve bunlart
da damgalar aracilig1 ile sembollestirmislerdir. Bunun devami olarak ait olma olgusunu
edindikleri mallar i¢in de gerekli gérmiisler ve bugiinkii markalarin ilk 6rnegi sayilan
damgalar1 ortaya cikarmiglardir. Damgalar "bigim yapisindaki cagrisimlarla kendi
semboligini, istlinde yer aldig1 nesneye eklemek, ona manevi derinlik vermek ve 6z
kazandirmak, bir bagka deyimle o esyayr kimlikli kilmaktadir" (Miilayim, 1998: 219).
Diinyanin birgok bolgesinde kullanilan, “Orhun'dan Anadolu'ya kadar uzanmig olan
Tiirk damgalar1 Anadolu'daki ¢esitli boy, soy, oymak, oba, asiret, cemaat ve aileler
arasinda kullanilmis ve hala kullanilmaktadir” (Giilensoy, 1989: 18). Giilensoy’un
Orhun’dan Anadolu’ya Tiirk Damgalar1 adli eseri bu alan i¢in 6nemli tespitleri de

icermektedir. Damgalar zamanla miihiirlesmis ve “yigitlik, cesaret, gii¢, kuvvet, mertlik,
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bolluk ve bereket anlamlar tasiyan (...) miihiirler, ¢esitli hayvanlarin {izerinde, mezar
taglarinda, ziynet esyalarinda, ambarlarda, kap kacakta, silahlarinda ve viicutlarinda
yaptiklar1 dovmelerde kullanilmistir” (Giilensoy, 1989: 18). Damgalarin miihiirlesmesi
resmiyetin, otoritenin olusmasi ve ticaretin gelismesi ile orantili olarak gerceklesmistir.
“Eski Tirkler atlarini, siiriilerini kendilerine mahsus damgalarla damgalarlardi.
Tonyukuk kitabesinde bu damgalarin adindan “t6giin” diye bahsedilmektedir. Ege
ve Toroslardaki Tiirkmen agiretleri arasinda “dokiin” seklinde soylendigi
belirtilmektedir. Ege ve Toroslardaki Yoriikler ise bu damgaya, ddvme veya dogme
demektedirler. Karggarli Mahmud’un biiyiik Tirk ansiklopedisinde denebilecek
eserinde kelime “togiin” olarak gegmektedir. Diger bir damga sekli ise hayvanlarin
kulagim biraz keserek yapilan isarettir. Buna Tirkistan veya Iran Azerbaycan’inda
“En veya In” denilir. Ydriikler de “en” kelimesini kullanir. Kaggarli’nin Divan’inda
bu ameliyenin adi “enemek”tir. Yorikler “enemek” kelimesini “igdis etmek,

burmak” manasinda kullanir. Kulaklara, ferdi miilkiyet isareti olarak ¢entik yapma
usulii Macarlarda da mevcuttur” (Erdz, 1983: 221).

1.4. Arma

Tirk Dil Kurumu sozliiginde “Bir devletin, bir hanedanin veya bir sehrin simgesi
olarak kabul edilmis resim, harf veya sekil, ongun” (TDK, 1998:135) seklinde
tanimlanmaktadir. Armalar bir devlet, hiikiimdar, aile, boy, kent ya da dinsel tarikata ait,
otoriteyi temsil eden ayirt edici isaretler olarak da tanimlanabilir (Pilici, 2008: 59).
Tirkler arma yerine yakin yiizylla kadar tug kullanmis, yakin yiizyillda askeri
teskilatlarda kullanilan tuglarin yani sira arma olarak isimlendirilen yeni semboller de

kullanilmaya baglanmistir.

Her toplum kendisi igin ¢esitli sembolleri de igerisinde ihtiva eden armalar
olusturmustur. Batili toplumlarda goriilen arma yapisindan farkli olarak Tiirkler arma
sayilabilecek simge nesneleri daha sonradan bayraklarina islemislerdir. Armalarin
bayrak kullanmaya gegmeden dnce bayraklasan nesneler oldugunu sdyleyebiliriz. Genel
olarak kurt, pars ve kartal arma olarak kullanilmistir. Tirklerin arma olarak
kullandiklar1 varliklara kutsiyet atfettikleri, onlara kars1 biiyiik bir saygi duyduklar
bilinmektedir (Coruhlu, 1995: 135-145).

Tiirklerin arma olarak en ¢ok kullandiklar1 hayvanlar kurt, pars ve kartal cinsi kuslar
olmustur. Bunlardan biri olan kurt Tiirkler arasinda daha ¢ok Hunlardan sonra goriilen
bir armadir. Ozellikle Goktiirklerin egemen olduklar1 dénemde diger Tiirk topluluklari

arasinda yaygmlik gostermistir. Goktiirkler doneminde bir arma olarak da
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diistintilebilecek olan ongunla ilgili olarak Yasar Coruhlu “Goktiirk siilalesinin kurt
ongunu zamanla altin kurt bagli sancak haline gelmistir” (Coruhlu, 1995: 101)
demektedir. Bir arma olarak Goktiirkler doneminde at kosumlarindan, kalkanlarina
kadar isledikleri ve tuglarna gecirdikleri kurt basi figiirleri, zaman igerisinde mavi

zemin lizerinde yandan goriiniislii bir kurt kafasi olarak bayraklara yansimistir.

Arma olarak kullanilan hayvanlardan birisi olan Pars, 6zellikle eski Tiirk inanglarinin ve
kendisine duyulan sayginin ifadesinin yansimasi olarak Selguklular doneminde
karsimiza ¢ikmaktadir. Selguklu donemine ait mimari Orneklerinde, basilan paralara
pars armasi islenmistir. Gliniimiiz Tirk toplumlarinda da pars bir sembol, arma ve
saygmlik kaynagi olarak kullanilmaya devam etmektedir. Ozellikle 1991°de Hakas
Tiirkleri tarafindan kurulan Hakas Cumhuriyeti devlet armasinda, Tataristan’in resmi
devlet armasinda ve Almata sehrinin resmi armasinda goriilen pars, bu sayginligin en

acik sembolik anlatimi olarak goriilmelidir (Davletov, 2007: 30-33).

Orta Asya’dan batiya yonelen Tiirk boylarinin kurt ongunlarindan siyrilarak arma olarak
kullandiklar1 kuslarimin oldugu goriilmektedir. Efsaneye gore, Giinhan'in sahin,
Ayhan'in kartal, Yildizhan'in tavsancil, Goékhan'in sungur, Daghan'in c¢akir ve
Denizhan'in ti¢ kug sembollerinin olmasi bu duruma 6rnektir (Durmus, 1993: 52). Yine
Oguzlarin 24 boydan her birisinin kendisine kartal cinslerinden bir sembol segctikleri
bilinmektedir. Tirk devletleri igerisinde yer alan Selguklular da kartali arma olarak
kullanmiglardir. Biitiin diinyada Selguklu kartali olarak bilinen bu arma bugiin Emniyet

ve Havacilik alanlar1 gibi birgok alanda kullanilan 6nemli bir semboldir.
Tiirk armalarimin batiya tesiri konusunda Durmus su bilgileri vermektedir:

“Tirk armalarindan bazilar1 Avrupa'ya dahi ge¢mistir. Bunlardan en Onemlisi
kartaldir. Kartal devlet armasi olarak Avrupa'ya baslica iki yoldan gelmistir. Ilk
once. Kuzey Tiirkleri harekete ge¢mislerdir. Avrupa milletlerine en biiyiik tesirde
bulunan Selguklu Tiirkleri olmustur.12 Tirklerin garp komsular1 Bizanslilar bu
motifi aldiklar1 gibi yaymuglardir. Hagli seferleri sirasinda Avrupa milletlerinin
Tiirkler ile temasa gegli meleri bu motifin Avrupa sanatina intikalini dahi meydana
getirmistir”(Durmus, 1993: 53-54).

Osmanli Devletinin yakin donemine kadar Tirklerde batili anlayista bir arma
geleneginden bahsedemeyiz. Daha c¢ok tuglarin kullanildigr bilinmektedir.  Osmanli

devletinin yakin donemde kullanmaya basladig1 armalar sunlardir:
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1.Fotograf: II. Mahmud zamaninda kullamlan Osmanh armasinin ilk sekli.
(http:/tarihvemedeniyet.org)

2. Fotograf: Topcu Armasi (http://tarihvemedeniyet.org)
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3. Fotograf: Sultan Abdiilmecid donemi Osmanh Armasi

(http://tarihvemedeniyet.org)

4. Fotograf: II. Abdiilhamid devri Osmanh armasi (http://tarihvemedeniyet.org)
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* 30 AYRI SEMBOL BULUNUYOR

5. Fotograf: Osmanlh Devlet Armasiin Son Sekli (http://tarihvemedeniyet.org)

Yukarida resmi verilen Osmanli devlet armasinin son seklinde 30 sembol

bulunmaktadir. Bu semboller asagida sirasi ile verilmistir.

1- Tugranin etrafindaki giines motifi, padisahin giinese benzetilmesinden ileri gelir
2- II. Abdiilhamit'in tugrasi

3- Sorguglu serpus: Osman gaziyi ve tahti temsil eder

4- Yesil Hilafet sancagi

5- Siingiili tiifek: Nizam-1 Ceditle birlikte Osmanli ordusunun asil silah1 olmugtur
6- Cift tarafl1 teber

7- Toplu tabanca

8- Terazi: sesper ve asaya asilidir, adaleti temsil eder.

9- (Ustte) Kuran-1 Kerim. (Altta) Kanunnameler.

10- Nisan-1 al-i imtiyaz: Devlet adina faydali islerde bulunmus ilim adamlari,
idareci ve askerlere veriliyordu.

11- Nisan-1 Osmani: Sultan Abdiilaziz Han tarafindan 1862'de ihdas edilmis olup,
devlet hizmetinde {istiin basar1 saglayanlara verilirdi.

12- Asa ve sesper

13- Capa, Osmanli denizciligini temsil eder.
14- Bereket boynuzu

15- Nisan-1 iftihar
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16- Yay
17- Mecidi nisan1
18- Borazan, modern mizika takiminin kullandigi ¢alg aletidir

19- Sefkat nisani, 1878'de II. Abdiilhamit Han tarafindan ihdas edilmis olup; savas
zamaninda, biiylik afetlerde devlete, millete hizmet eden kadinlara verilirdi.

20- Top giilleleri (Baz1 armalarda bulunmuyor.)
21- Kilig
22- Top, topgu ocaklarimi temsil eder.

23- El siperlikli téren kilici: bu kili¢ klasik Tiirk kilici olmayip, o devirdeki
subaylar tarafindan kullanilirdu.

24- Mizrak.

25- Cift tarafli teber, orduda st diizey gorevliler tarafindan {istiinlik sembolii
olarak kullanilmugtir.

26- Tek tarafli teber (balta)

27- Bayrak

28- Osmanli sancag1

29- Mizrak: Son donem mizrakli siivari alaylarini remzeder

30- Kalkan, Ortasinda stilize edilmis bir giines motifi var. 12 yildiz: Rivayete gore
bu 12 yildiz 12 burcu temsil eder. Giines bu burclar iizerinde hareket eder

(http://tarihvemedeniyet.org)
1.5. Amblem

Tirk Dil Kurumunun Tiirkge sozliiglinde “Soyut bir seyin, bir kavramin sembolii olan
varlik veya esya, belirtek” (TDK, 1998: 98) olarak tanimlanmaktadir. Emre Becer’ ise
“Uriin ya da hizmet iireten kuruluslara kimlik kazandiran, sézciik 6zelligi gostermeyen;
soyut ya da nesnel goriintiilerle ya da harflerle olusturulan simgelerdir” (Becer, 2005:
194) seklinde tanimlamaktadir. Genel olarak amblemler “bir kurumun, bir {iriiniin ya da
bir hizmetin yapisini ve niteliklerini tanimlamaya yarayan 6zel olarak tasarlanmis gorsel
semboldiir. Harf, bigim, motif ya da soyut bir sembol gibi ¢esitli bicimlerden olusan
amblemlerin tasarlanmasinda en karakteristik yan, soyutlanarak bi¢imlendirilmistir”
(Anonim,2008:5). Amblem konusunda Miirvet Baser “Amblemler, tanitma isareti,
soyut bir kavrami somutlastirma ve Ozellikle toplumlari tanimlama islevini gorirler

(Baser,1994: 33) demektedir.
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Bir kurumu, bir iiriini ya da bir hizmeti 6zel olarak tanimlamaya yarayan
isaretlerdir diyoruz ambleme. Kurumun, {iriiniin ya da hizmetin ismini olusturan
harf ya da kelime dizisinin kullanilmasiyla ortaya ¢ikan isaretlere ise logotaype
diyoruz. (ingilizce’de logotype, Fransizca’da logotype ya da marque, Almanca’da
wortmarke. Tiirkge’de “6zglin yazi” adiyla tarif edici bir isme de sahip)
(Erkmen,1986: 6).

Goriilmektedir ki amblem ve temsil ettigi yapr arasinda siki bir iliski vardir ve bir amag
dogrultusunda olusturulduklar1 igin sembollerde amblem olabilirler. Markalarla amblemler
arasinda islevsel bir ayirim vardir, markalar firmalarin adlar1, amblemler ise o markanin sembol
isaretleridir. Cesitli harfler, bi¢imler, motifler ve sembollerden olusan bir marka, bir tiretim malt
ile iligkili olarak o {iriiniin iizerinde kullanilan amblem, bir kurulusun c¢alisma alanini,
boyutlarini, tiretim namin1 birlestiren bir iglev goriir. Bu anlamda kurulusun sosyal bireyselligini

sembolize eder (Baser,1994: 33).
1.6. Miihiir

Tirk Dil Kurumunun Tirkge sozliigiinde iki anlam verilmistir. Bunlar: “1. Bir
kimsenin, bir kurulusun adinin veya unvaninin tersine kazili bulundugu, metal, lastik
vb.nden yapilmig arag, damga, kase. 2. Bu aragla basilan ve imza yerine gecen ad” dir
(TDK, 1998:1604). Ana Biritannica’da “Miihiir: {istiinde bir insan adi kazili, metalden
degerli ya da yar1 degerli taslardan yapilan kiigiik damga. Genellikle bir taban
boliimiiyle bir saptan olusur” (Britannica, 2004: 334) denmektedir.

Tarihte en ¢ok taninan miihiir Hz.Silileyman’in yiiziigiinde tasidigi miihiirdiir. Miihr-ii
Siileyman olarak bilinen bu miihiirli yiiziik, “tasidigr giic sayesinde hayvanlarla
anlasmay1 saglamakta ve beseri hikmeti sembolize etmektedir (Oguz, 1983: 99-103).
Kur’an’da anlatildigina gore, Hz. Siileyman bu miihrii yiiziiglinde tasirmis. O yiiziige
sahip oldugu siirece de kuslarin, karincalarin dilini anlar, cinlere hiikmedermis.

Kuran’da bahsi gegmesi sebebiyle Miisliimanlar i¢in de dnemli bir sembol olmustur.

Miihr-ii Siileyman ya da Siileyman’in Miihrii olarak bilinen “Bu sembole Babil, Maya,
Toltek, Orta Amerika, Hinduizm, Pueblo Kizilderilileri geleneklerinde de
rastlanmasinin yam sira Idil-Ural bdlgesindeki Proto-Tiirklere ait eserlerde ve Alplerde
de rastlanmigtir” (Salt, 2006, 34).

Tirklerdeki miihiir anlayis1 tugra ile iliskili olarak geligsmistir. Selguklu ve Harzemsah
hiikiimdarlarinin kullandiklar yliziik miihiirler yerini tugraya, zaman igerisinde miihiire

birakmustir. Icerdikleri yazi ve sekil ile beraber anlam genislemesi yasayan, gittikce
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yiiziiklere sigmayan miihiirler, giiniimiizdeki sekillerini almiglardir. Giinlimiizde resmi
kurum ve kuruluslara ait, c¢esitli boy ve bicimde amaca yonelik miihiirler

olusturulmustur.
1.7. Tugra

Tiirkler arasinda devleti temsil eden tug ve armadan baska bir de hiikiimdarin hususi
armasi vardi. Armalar igerisinde yer alan, hiikiimdar isareti, damgas1 veya miihrii olarak
Tirkler arasinda “Tugra” denilen ve igerisinde hiikiimdarin ismini igeren Ozel bir
isaretin olustugunu gérmekteyiz. “Turkcede kelime olarak padisahin ismini ihtiva eden
ozel bir isaret, padisahin imzas: gibi anlamlar ifade eder. Asli Oguz lehcesinde tugrag
olup, hukumdarin basilmis imzasi demektir. Osmanli Devletinde yaygin olarak
kullanilmistir” (Pilici, 2008: 61).

Tugranin Oguz Tiirklerinde kullanilis1 ile ilgili olarak Ilhami Durmus “Hiikiimdar
emrini verdikten sonda bu emri teblig eden adam da okun ucundaki damgay1 goriince
emrin hiikkiimdar tarafindan verilmis oldugunu anlardi. Oguz Tiirkleri bu damgaya tag-
rag derlerdi; bu daha sonra garb lehgesinde tugra olmustur” (Durmus, 1993: 53)
demektedir.

Selguklularin da tugra kullandig1r ve tugralar1 resmi evraka isleyen “tugrai” denen
“baglica yiiksek memurlardan birisi olan tugrai resmi evraka sultanin tugrasimi kordu”

(Stimer, 1962:221).

Osmanli doneminde yayginlik kazanan tugra ayni zamanda sanatsal deger de
kazanmistir. Gorselligin 6n plana ¢iktig1 gbézlenen tugralar, hat sanatinin birer 6rnegi
gibidir.

Kemal Ozdemir’in tespitlerine goére “Osmanli hiikiimdar1 Orhan Gazi tarafindan
kullanilan ilk tugra “Orhan bin Osman” (Osman oglu Orhan) ifadesinden ibaret olup,
tugralardan ilki 1324 digeri 1348 tarihlidir. Sultan Birinci Osman’a ait bir tugraya
giinlimiize dek hicbir yerde rastlanmamistir. Bu nedenle 36 Osmanl1 padisahina karsilik
35 Osmanli padisah tugrasi vardir” (Pilici, 2008: 62). Gerek korunup giliniimiize gelmesi
ve gerek tugralarda gozlenen 6zenli hatlardan yola ¢ikarak “tugra”larin Tiirk devletleri

icerisinde Osmanli Devleti zamaninda daha yaygin olarak kullanildigini sdyleyebiliriz.
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Yukaridaki 6rnek Osmanli padisahlarinin kullandiklart ve olgunlagsmis bir tugrada

bulunan boliimleri gostermektedir (Mensiz, www.tugra.org).
1.8. Piktogram

Genis bir kullanim alanina sahip olan ve uluslararas1 boyutta ortak bir dil olusturan
piktogram “bir kavram veya fikri gorsel hale doniistiirmek i¢in simgelerle yalin sekilde
olusturulan resimsel yazi seklidir’(Baser, 1994: 13). “Resimsel bir dil kullanilarak
hazirlanan ve farkli diller arasindaki iletisim engelini ortadan kaldirmaya yonelik
sembolik isaretlere “Piktogram” adi verilir” (Becer, 2005: 195). Piktogram literatiire

resim yazis1 olarak gegmistir.

Piktogramlarin ilk ¢ikis yeri “haberci ve hanedan armalar1” (Baser, 1994: 15) olarak
goriilmektedir. Her hanedanin bir sembol benimsemis olmasi ve bunlarin taninirliginin
yayginlagmas1 zaman igerinde piktogramlarin bagka alanlard da kullanilmasinm
saglamistir. ““Yaklasik 5000 yi1l 6nce Stimerler piktogram ve ideogram adi verilen 2000
farkli sembolii kullanmiglardir. Temsil ettikleri nesnelerine benzeyen ikonlara
piktogram, soyut fikirlere ise ideogram adini vermislerdir. Bu anlamda insanoglu igin
kendini gorsel mesajlarla, simgelerle disa vurma istemi geg¢misten gilinlimiize dogru

gelisimini stirdirmiistiir”’(Pilici, 2008: 62).

Piktogramlar ifade ettikleri yalin ve basit diigsiincelerle 6enmli bir isleve sahiptirler.

Hangi dili konusursa konugsun birey piktogramlar sayesinde dilini hi¢ bilmedigi bir
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ilkede sikint1 gekmez. “Her kisi icin ayn1 anlamlara gelen uretilmis resimsel isaretler,
insana kendisi icin gerekli olan tum ihtiyaclarint gorsel grafiklerle algilama olanagini
saglamaktadir. Ornegin konaklama, havaalani, lokanta, hastane gibi alanlar, basit
resimsel isaretlerle betimlendiginden anlasilmasini kolaylastirmaktadir” (Pilici, 2008:
80).

Piktogramlarin kolay ifade yeteneginin farkedilmesi ile “insanlar bilinglenerek ihtiyaca
uygun piktogramlari olusturma ¢abalarina girmis ve uluslararasi trafik yollarinin
yerlestirilmesi, tren yolu agmin ve hava trafiginin genisletilmesiyle konusma yoluyla

anlasma birligi yerine piktogramlar1 yerlestirmislerdir” (Baser, 1994: 15).
1.9. kon

Ikon kelimesine Tiirk Dil Kurumunun sézliigiinde iki anlam yiiklenmistir. Bunlar “1.
Ortodokslarda Isa, Meryem veya ermislerin tahta iizerine mumlu ve yumurtal: boyalarla
yapilmis dini igerikli resimleri. 2. Bir kisi, diisiince, akim veya herhangi bir seyi tek
basina simgeleyen ve anlatan sekil veya resim”dir (TDK, 1998:1063). Birinci anlamla
dogrudan ilgili olarak kullanilan ve “Grekce “eikon” kokiinden gelen ikon kelimesi,
kendisine karsi elestirisiz bir saygi ve baglilik duyulan nesne anlamina gelmektedir.
Ikonlarin anlam ve degerleri, ikonlarm kendilerinden degil, onlara anlam atfeden
insanlarin  kisiliklerinden; bunun da ardinda, kisilerin toplumsal yasamlarindan

kaynaklanmaktadir” (Oskay, 1982:180).

Gilintimiizde kullanilan ikon kelimesi ikinci anlamla iligkilidir. Bilgisayarlarin grafik ara
yiizlerinde bir dosyayi, dizini veya uygulamayi temsil eden sembol, resim veya
goriintiiler i¢in kullanilmaktadir. Yine gencler arasinda fikir, kilik kiyafet veya yasam
tarzi sebebi ile ornek alinan tiplemeler i¢in de ikon kelimesi kullanilmaktadir. Gliniimiiz
ikonlarinin tarihsel olanlardan farki moda ile gelip bagka bir moda ile gitmeleridir. Bu

da tiiketim toplumunun bir dayatmasi sonucu gerceklesmektedir.
1.10. Logo

Ticaretin gelismesi ile beraber sembolleserek gelisme gosteren marka kavrami, logo
denen ve “iki ya da daha fazla tipografik(yazitipi) karakterin sozciik halinde okunacak
bicimde bir araya getirilmesiyle olusturulan, tirtin, kurulus ya da hizmeti tanitan marka

ya da amblem o0zelligi tasiyan simgeler olusturulmustur”’(Anonim, 2008: 5). Logolar
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olusturulurken {irlin veya markadan yararlanilir. Bu yararlanma iiriin veya hizmetle
dogrudan veya dolayli iliskiye bagli olarak az ya da ¢ok olabilmektedir. Logolarin
ortaya ¢ikist konusunda Akcura “Modern Kentler olugsmaya basladigi ilk donemlerde,
belli hizmet sunan esnaflar ve iirettikleri mallar1 satmak isteyen ticaret kurumlarinin
gereksinim duydugu oncelikli unsur tanitim amagli olusturulan ‘logo’lardi, bu sayede
imalat¢t malini, esnaf diikkanini kitlelere en iyi tanitma firsatin1 yakalamis oluyordu.”
(Akcura, 1989: 8) diyerek logolarin ¢ikisinin, tiiccarlarin kendilerini daha iyi tanitmak
diisiincesinden ortaya ¢iktigim1 sdylemektedir. Logolarin ortaya ¢ikisi konusunda
kiiresellesen diinyanin da etkisi vardir. Bu konuda Pilici “Ilk baslarda belli tip
mallarmin iiretilmesinin aksine, kiiresellesen diinyada ayni nitelikli tirin farkl
tilkelerdeki birgok iiretici tarafindan iiretilmektedir. Kendine pazarda alic1 aramaktadir,
bu ylizden hem urunun hem de firma ve kuruluslarin giiclinii, niteligini, 6zelligini,
kalitesini belirtebilmek i¢in somut bir igarete, sembole, ambleme ya da bunlarin her
birini ya da hepsini bir arada tutan Logo’ya gerek duyulmaktadir.” (Pilici,1998: 93)
diyerek amacin sadece taninmak olmadigi, ayn1 zamanda gelisen iiretimle beraber ayni
tirtinler icerisinde kalicilik saglamak oldugunu da belirtmektedir. Bu amagcla olusturulan
ilk logolar incelendiginde zaman igerisinde biiyiik bir gelisme ve degisme gosterdikleri
gorllecektir. Basta “gazete ve dergiler, bize tiim bu gelismelerle birlikte degisimlerin
gorsel yansimasini anlatmaktadir. Logo gelisim surecini gostermesi acisindan tarihsel
stirec icinde ve giderek 19. Yiizyil’da yaymlanmis veya yayinlanmaya baslanmis cesitli
gazeteler ve dergiler 6nem kazanmigstir. Gazete ve dergilerin logo ¢aligmalari ile olusan
kimlik ve gorsel dilin olusumunu gdstermesi acisindan ilgingtir” (Pilic1,1998,75).
Gilinlimiizde alt yapisin1 gegmis sembolik anlatim birikiminden alan logolar, markalarin

tastyicist konumundadir.
1.11. Marka

Marka, bir iriiniin ya da hizmetin diger {irlin ve hizmetlerden ayrilmasin: saglayan
sozciik, simge ve isaretler biitiiniidiir. Uriin ve hizmetler dikkate alindiginda marka
kavraminda da farkliliklar olmaktadir. Uriin markalarinda iiriinii dogrudan tanitic1 veya
tanimlayict yapilar kullanilmazken; hizmet markalarinda dogrudan hizmet cagrisimi

yapilmak suretiyle marka olusturulmaktadir. Markalari, amblemlerden ayiran fark,
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islevsel olarak, markalar firmalarin adlari, amblemler ise o markanin sembol

isaretleridir.

Zamanla markalarin {riinler ve ticari isletmelerle beraber anilmasi kurumsal marka
kavramin1 dogurmustur. Yengel ve Yankin “Kurumsal Reklamlarda Gostergeler
Araciligryla Marka Kimliginin Iletilmesi” adl1 calismalarinda kurumsal markanin ortaya

cikmasini su sekilde dile getirmektedirler:

“Kurumsal marka, bir kurumun isminden c¢ok daha derin bir anlami ifade
etmektedir. Kurumun sahip oldugu kendine has kisiliginde ifadesini bulan 6zgiin
kimligi, kim oldugu, ne is yaptigi, norm ve degerleri gibi kendine has kurum
felsefesi, kurumun {irtinleri ya da sundugu hizmetlerle miisterisine 6nerdigi vaadin
ne oldugu, kurumun tiim faaliyetlerinde ve iletisiminde ortaya koydugu giivenilirlik
ve tutarliligr gibi konseptleri iginde barindirmaktadir. Kurumun dile getirdigi ve
sahip oldugu tiim bu unsurlarin 6zellikle reklam, halkla iligkiler, dogrudan
pazarlama, sponsorluk gibi dis hedef kitlelere ve calisanlara yonelik bigimsel ve
bicimsel olmayan kurumsal iletisim bilesenleri yoluyla somutlastirilarak
aktarilmasi kurumsal markanin ortaya ¢ikartilmasinda etkili olmaktadir” (Yengel-
Yankin, 2007: 103).
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2. BOLUM: KULTUR VE SIMGE
2.1. Kiiltir

Kiiltiir lizerine calisma yapan arastiricilar kiiltiirii tanimlamada zorluk ¢ekmis, bu
ylizden de kiiltiirtin bir¢ok farkli tanimi yapilmistir. Kiiltiir kavramini tanimlamada
yasanan glgcliiklerin sebepleri Bozkurt Giiveng’e gore “kiiltiir soziliniin ¢ok anlamli
olusunda aranabilir. Kiiltiir antropoloji dilinde ve eserlerinde, ayni zamanda, su temel
kavramlar karsiliginda kullanilan soyut bir sézctiktiir.

e Kiiltiir, bir toplumun ya da biitiin toplumlarin birikimli uygarligidir.

o Kiiltiir, belli bir toplumun kendisidir.

e Kiiltiir, bir dizi sosyal siireclerin bileskesidir.

e Kiiltiir, bir insan ve toplum kuramidir.” (Giiveng, 2003: 95)
Bu yaklasim bize gostermektedir ki, kiiltiir insan hayatinin her alanin1 kapsamaktadir.
Ugurlu’ya gore “kiiltiir bir bakima insanoglunun dogayla ve birbirleriyle girmis
olduklar1 etkilesim siirecleri sonucunda ortaya cikardiklart her seydir” (Ugurlu,
2010:336). Herskovitz ise kiiltlirii “nesilden nesile aktarilan, bir toplumun bireyleri
tarafindan Ggrenilip paylasilan tiim degerler, ritiieller, semboller, inanglar ve diisiince
sistemleridir.” (Herskovitz, 1952: 634) seklinde tanimlamaktadir. Oyle ise kiiltiir hem
maddi hem de manevi alanda iiretilen her seyi kapsamaktadir. Bu durum da kiiltiir i¢in
yapilan tanimlar1 ¢ok ve ¢esitli hale getirmistir.

“Kiiltiir, toplumun bir {iyesi olan birey tarafindan kazanilan aligkanliklar, degerler,
idealler, gelenek, gérenek, sosyal kurallar, ahlak kurallari, sanat, inang, inanis ve
diger kabiliyetleri olusturan bilgileri kapsayan kompleks biitiindiir”(Sharma-
Malhotra, 2007:79).

Bu bakis agis1 ile degerlendirildiginde soyut ve somut kiiltiirel iiriinlerin gelecek
kusaklara aktarilmasi, bu agidan millet, devlet, aile gibi kurumlarin yasamasini
saglayacak temel unsur kiiltiirdiir diyebiliriz. Kiiltiir bizlere ulagsan atalarimizin

mirasidir.

“Kiiltiir, sosyal genetigimiz-mirasimizdir ki, kiiltiir; tilke, kilise, toplum ve aile gibi
kurumlar1 ve hatta daha fazlasim, biitiin gelenek ve gorenek (sosyal norm)
cesitlerini, dogru yanlis biitlin diisiinceleri, yemek yapim tekniklerini, eglence tarz
ve araglarini, diisiinme ve yasama sekillerini ve iletisim tiirlerini kapsar” (Sharma-
Malhotra, 2007: 79).

“Kiltiir, neden boylesi bir anlam zenginligine veya bir baska yaklasimla da anlam
karisikligina sahiptir? Elbette ki bunun nedeni, konuyla ilgilenen her arastirmacinin
veya konuya ilgi duyan herkesin, sirf digerlerinden farkli olsun anlayisiyla bir
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kiiltiir tamim1 yapmasi degildir. Dolayisiyla hi¢ kimsenin bu tanim zenginligine bir
katkida bulunmak i¢in yeni bir tanim gayreti tasidigi diisiiniilemez. Ama buna
ragmen, s6z konusu durum gerceklesmistir” (Vatandas, 2004: 31).

Insanin yapip ettigi, iirettigi her seyi kiiltiir olarak kabul eden ve tanimlamada farkli
goriisler ileri siiren kiiltiir bilimciler, kiiltiiri genel olarak maddi - manevi, soyut—
somut, soyut-soyut olmayan gibi ayrimlar yaparak basliklandirmislardir.
Isimlendirmeler ne sekilde olursa olsun kiiltiir genel olarak insanin madde diinyasina ve
mana diinyasina hitap etmis ve insanoglu da madde ve mana diinyasin1 aydinlatabilmek,
kendisine yardimei olabilmek i¢in iiretimde bulunmus ve insanoglunun {iirettigi kiiltiir

ihtiyaclarla sekillenerek yeni iiretimlerin 6ntinii agmustir.

Kiiltiir konusunda Erol Gilingér Kiiltiir Degismeleri ve Milliyetcilik isimli kitabinda
“Kiltlir, bir inanglar, bilgiler biitlinlidiir; yani maddi degildir. Bu manevi biitiin,
uygulama halinde maddi formlara biiriiniir.” (Giingdr, 2003:9) demektedir. ibrahim
Kafesoglu’ya gore “her millet maddi imkanlar1 ve manevi degerleri ile bir kiiltiir
biitiinidiir” (Kafesoglu, 1983:1x). Bu biitiin, kendisi hakkindaki puglarin1 gézlenebilen
ogeler aracilig ile iverir. Bu gozlenebilen 6geler milletin kendi kiiltiiriinii bireylerine ve
diger insanlara aktarmasinda dogrudan etkili olan kiiltiiriin elle tutulabilen
gostergeleridir. “William Benton, insan diisiincesinde gériinemeyen bazi seyleri, onunla
iligkisi nispetinde goriilebilir bir sekilde tasvir eden seyleri simge olarak
isimlendirmektedir” (Atasagun, 2002: 2). Kiiltiiriin gostergeleri i¢erisinde de semboller
biiyiik bir yer tutmaktadir. Leslie White, kiiltiirti bir semboller biitiinii olarak diisiinmiis
ve kiiltliri “maddi 6gelerin, davranislarin, diisiince ve duygularin, simgelerden olusan,

simgelere dayali bir 6rgiitlenmesidir” (Giiveng,2003:100) seklinde tanimlamustir.

Kiiltiirel tiriinlerin sembollerle ifade edilmesi ve smiflandirilmasi sembollerin anlasilir
olmasi admma oOnemlidir. Genis bir dagilima sahip olan kiiltiirel sembollerin ifade

edilmesi konusunda Ozder sunlar1 sdylemektedir:

“Kiiltiirtin sembollerle ifade edilmesi, tarih oncesi donemlerden giiniimiize degin
hemen hemen her alanda kendini gostermektedir. Cassirer, insanin ve onun iriini
olan kiiltlirin temel niteligi olan sembollestirmenin sadece “dil”de ortaya
c¢ikmadigini, dilden daha karmasik olan din, mitoloji, bilim, tarih ve sanat gibi
alanlarin da bagh bagina birer sembolik form oldugunu ifade etmektedir. Genis bir
kullanim alan1 olan semboller gesitli sekillerde simiflandirilirlar. Niteliklerine gore,
bicimsel semboller, sayisal semboller, renklerle ilgili semboller, dogadaki canli
sembolleri, cansiz nesnelerden olusan semboller, kisi ve kisiliklerle ilgili semboller
ve olaylarla ilgili semboller olarak siniflandirilir.  Alanlarina  gore
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siniflandirilmalar halinde ¢ok genis bir yelpaze olustururlar. Dini semboller, siyasi
semboller, bilimsel semboller, ezoterik semboller, askeri semboller, sanatsal
semboller, trafik isaretleri vb.” (Ozder, 2008:8-9).

Semboller kiiltiirtiin hem gozlenebilen hem de gozlenemeyen unsurlarini ifade etmek
icin kullanilmaktadir. Kullanildiklar1 yerlerde herkesin ayni seyi anlamasi saglanmaya
calisilmaktadir. Boylelikle kullanim yerine gore o bireylerin sahip oldugu kiiltiire ait bir
veya bir¢ok Ozelligin cagristirilmasi amaclanmaktadir. Engel, Blackwell ve Miniard'a
gore 'kiiltiir', “toplumun bir {iyesi olarak bireyin ¢evresiyle iletisim kurmasina, belirli
davraniglar1 sergilemesine, ¢evresinde cereyan eden olaylar1 belirli diisiince kaliplar
yardimiyla yorumlayip degerlendirmesine yardimci olan degerler, fikirler ve semboller
dizisidir” (Engel-Blackwell- Miniard, 1990: 637). Edward Sapir, kiiltiri “varligimizin
yapisini (iligkilerini) belirleyen, sosyal bir siire¢le 6grendigimiz uygulama ve inanglarin,
maddi ve manevi 6gelerin birligidir” (Giiveng,2003:100) seklinde tanimlamistir. Bu
yoniiyle kiiltiirel semboller ait olma duygusunu saglayacak ve pekistirecektir. Bu bakis
acist sembol olusturucularin semboller kiiltiirel unsurlarin hemen hemen hepsinde
kullanmalar1 sonucunu dogurmus ve Sembollerin kiiltiir 6geleri igerisinde en sik
kullanilan 6ge olmasin1 saglamistir.
“Kiiltiirler, mekénda ve 0zgll ekonomik ve toplumsal kosullar altinda
olusturulurlar. Kiiltiirler, ister insanlarin yasaminin ekonomik temelleri, mesken
tuttuklar1 yoreler ve mekanlar, bunlarin arasindaki ayrimlarin derecesi, yarattiklar
diinyanin sembolik anlamlari, ikametgahlarin araciligiyla kendilerini temsil etme
tarzlar1 baglaminda olsun; isterse anlamlari iletmek ic¢in kullandiklar1 gorsel
isaretler, baglar da olsun, toplumsal oldugu kadar, fiziksel ve uzamsal olgu da insa
edilirler. Bunlarin hepsi de Bourdieu'nun genel habitus, bir temaytiller sistemi, bir
varolus tarzi olarak gordiigli seyin birer pargasidir. Tesis edilmis ¢cevre ve mekan,
toplumsal diizenin salt bir temsilinden ya da toplumsal iligkilerin ve eylemlerin
gerceklestigi salt bir cevreden daha fazlasini ifade eder; fiziksel ve uzamsal yapi,

toplumsal ve kiiltiirel varolus temsil ettigi kadar, onlar1 fiilen de olusturur”
(Vatandas, 2004: 32-33).

Insanlarin kullandig1 kiiltiirel simgeler zaman igerisinde magaralarda ve taslar iizerinde
resim yazisina doniigmiistiir. Resim yazisinin gelismesi ile ideogramlar(diisiinsel-yaz1)
ortaya ¢ikmustir. {lk basta sadece bir nesneyi veya varligi karsilayan sembol boylelikle
yan c¢agrisimlari da iistlenmistir. Bu belki de giiniimiiz sembol kavraminin tam karsilig
olmaktadir. Bu durum bugiin i¢in beden dili olarak ifade edilen anlagma sistemi, Cin
yazist Orneginde oldugu gibi, benzeri yaz1 sistemlerinin kullanimlarin da kaynagim
olusturmaktadir. Yaklagik “15000 yil” (Ozder, 2008: 2) once magara duvarlarinda

baslayan Kkiiltiirel sembollerin seriiveni, zaman icerisinde ¢ok ve ¢esitli toplumlar ve
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cografyalarda sekillenerek bu giinkii ulusal veya uluslararast sembolleri ortaya

cikarmistir.

George Gerbner’e gore “kiiltlir, iliskilerimizi, degerlerimizi, Onceliklerimizi ve
varligimizi kavramlastirmamizi yetistiren bir sembolik Orgiitlenmedir. Kiiltiiriin ne
oldugu, neyin énemli oldugu, neyin iyi, kotii ya da bahsedilen diger niteliklerden, neyin
neyle iliskili oldugu diisiincesi elde edilir. Kiiltliriin hikayeleri, seylerin nasil ¢alistigini,
seylerin ne oldugunu ve onlarla ilgili neler yapabilecegini/yapilmasi gerektigini sunar.
Bir bagka deyisle kiiltiir, ortalama bir ¢ergeve saglar. Bu ¢ergeve igerisinde, karsilasilan
olay ve olgular1 yorumlamay1 ve diistinmeyi saglar” (Sungur, 2007: 159). Boylelikle
toplumsal biitiinlesmenin ve/veya ayrismanin temel noktasini da teskil eder. Kiiltiirel
semboller sistemi, olusturdugu daire igerisinde biitiinlestirme, kaynastirma ve en
Oonemlisi topluluga yeni katilan bireyleri yetistirme gorevi {istlenirken, daire

disindakilerle de farklilasmayi, farkliligin farkina varmayi saglamaktadir.

Milletlerin olugsumu ve devami noktasinda kiiltiir ve kiiltlirel sembollerin yeri ve dnemi

yadirganmayacak kadar fazladir.

“Tarihte devletler gibi milletlerin de yok olmasi bizi daha derin diisiinmege sevk
ediyor. Acaba tarihte neden bazi milletler devlet kuruyorlar da, bazilarn
kuramiyorlar? Neden bir zamanlar biiyiik devlet ve medeniyet kurmus olan
milletler yok oluyor? Devletleri var eden ve yasatan temel varligin millet oldugunu
biliyoruz. Acaba milletleri millet yapan amil nedir? Cagimizin bir¢ok ilim ve fikir
adami gibi Erich Rothacker de bu soruya "kiiltiir" cevabini veriyor. Milletler,
gelisigiizel insan yigmlarindan ibaret degildir. insan yigmlarini "millet" haline
getiren "kiltiir"leridir. Aynmi "dil"i konusan insanlar baskalarindan "ayr1" bir
topluluk teskil ediyorlar. Dilin yani sira din, 6rf ve adet, yardimlasma ve korunma
teskilatlar1 da, 6nemli bir rol oynuyor. Sosyologlar milletleri millet yapan maddi,

manevi ortak deger ve miiesseselerin hepsine "kiiltiir" adimi veriyorlar” (Kaplan,
2004: 24).

Kaplan’in bu tespiti dikkatlice incelendiginde goriilecektir ki diin oldugu gibi bugiinde
bu stlireg devam etmektedir. Diinyanin gelismis kiiltiirleri kendisini devam ettirmekte, az
gelismis kiiltiirler ise daha gelismis kiiltiirlerin etkisine girmektedir. Bu noktada ulusal
kimlik kavrami Onem kazanmaktadir. Celalettin Vatandas, ulusal kimliklerin
olusumunda kiiltiiriin 6nemi konusunda “Kiiltiir, ulusal kimligin en 6nemli ve gii¢li
referanslarindan birisini olusturur. Hatta ¢ogu tamimlar dikkate alindiginda, ulusal
kimligin kiiltiirel bir kimlik oldugu dahi sdylenebilir” (Vatandag, 2004: 31) diyerek

kiiltiirtin millilik vasfin1 6nplana ¢ikarmistir. Kiiltliriin milliliginden hareketle bir¢ok
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bilim adamu kiiltiir ve ulusal kimlik kavramlarini anlam itibr1 ile birbirinin yerine
kullanmaktadir. Burada referans noktalarinin gelenek etrafinda sekillendigini
gormekteyiz. Cilinkii hem maddi kiiltiir i¢in hem de manevi kiiltiir icin gelenek soz

konusudur.

Kiiltiir insanin insanla, insanin toplumla, insanin ¢evre ile olan iligkisinin bir sonucu
olarak ortaya c¢ikan bilingli bir birikimdir. Bu yoniiyle Kkiiltiir, toplumsal agidan
benzerlikleri olusturmaya calismaktadir. Oyle ise bilingli bir birikimin aktarilmasi igin
dogru kodlarm olusturulmas: gerekmektedir. Iste bu kodlamay1 yapacak olan da
gelenektir. Gelenek degismez birtakim inang ve uygulamalarin gelecek kusaklara
aktarilmasindan ¢ok seyi ifade etmektedir. Gelenek ayni zamanda kiiltlirel unsurlarin
zamanin deger yargilari ile gozden gegcirilmesini ve 6ze uygun hale getirilmesini saglar.
Bunun i¢in toplumlarin kiiltiirel deger yargilarini canli tutarak, her donem bunlar1 tekrar
harekete gegirir. Edward Shills, “Var olan her sey, bir gegmise sahiptir” (Shills, 1971:
122) diyerek gelenegin toplum hayatindaki yerini 6zetlemektedir.

Kiiltiir igerisinde bu derece dneme sahip olan gelenegin tanimi s6z konusu oldugunda
Edward Shills “Gelenekten soz ettigimizde temsilcileri veya koruyuculart bulunan bir
seyden soz ediyoruz. O, olmus olan, tevariis edilmis veya intikal ettirilmis olan
traditum'dur. O, gecmiste yaratilmis, icra edilmis ve inanilmis olan ya da ge¢miste var
olduguna, icra edildigine veya inanildigina inanilmig olunan seydir” (Shills, 2003:111)
diyerek gelenegin bugiin olusmadigini, gelene§in inanmakla ilgisinin oldugunu ve
bugiine intikal ettigini ifade ederek; bugiin ikincisi diizenlenen faaliyetlere geleneksel
ifadesinin kullanilmasinin yanlishgmni da dile getirmistir. Gelenegin olusmasi i¢in

aktarinin kusaklar arasinda olmas1 gerekmektedir.

Insanhik tarihi boyunca kiiltire bakildiginda maddi ve manevi sembollerle
karsilagilmaktadir. Toplumdan topluma degisiklik ve gesitlilik gosteren bu unsurlarin
olusumunda yerlesik olma, gocebe olma, inan¢ sahibi olma, medeniyet olusturan bir
millete mensup olma, medeniyet olusturan millete mensup olmama gibi etkenler yer

almaktadir.

Gogebe toplumda 6ne ¢ikan degerler gocebe yasamini siirdiirmek i¢in gerekli olanlardir.
Daha genel kapsamda olan bu unsurlarin basinda ulasim ve savas giicii olarak at, go¢ebe

kiiltiirde biiyiik bir 6neme sahiptir. Gogebe kiiltiire ait halk anlatmalarinin hemen hemen
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hepsinde at, olay orgiisii icerisinde 6nemli bir yer tutmaktadir. Adeta biitiin kahramanlar
atlartyla beraber anilmaktadir. “Cadir”, “Mezar”, “Kutsal Mekan”, “Vatan” anlayis1
gibi konularda olusturulan semboller, yerlesik toplumlarla kiyaslandiginda, ¢cok sayida
farkliliklar barindirmaktadir.

Semboller bir¢ok alanda oldugu gibi inang¢ kiiltiirii igerisinde de 6nemli bir yer
tutmaktadir. Hristiyanlik’in Hag’1, Islamiyet’in Hilal’i buna 6rnektir. Dini semboller
hayatin farkli alanlarmi etkilemektedir. Hristiyan toplumlarda olusturulan kiiltiirel
sembollere bakildiginda (bayrak, sancak, kurum veya kurulus sembolleri vb.) Ha¢’in bu
semboller igerisinde dogrudan veya dolayli olarak kullanildig1 goriilecektir. Ayni
sekilde Islam toplumlarinda olusturulan sembollerde de hilal dogrudan veya dolayl
olarak kullanilmaktadir. Saglik orgiitii baglaminda degerlendirme yapacak olursak Hag
ve Hilal’in dogrudan kullanildigim goérecegiz. Oyle ki isimlendirme bile Kizilhag veya

Kizilay seklindedir.

Kimi iilkelerin veya milletlerin insan veya hayvan tasvirleri ile sembolize edildikleri
goriilmektedir.  Ornegin Fransa’nin sembolsi Marianne, Ingilizlerin John Bull,
Amerika’nin Sam Amca, Rusya i¢in Ay1, Amerika i¢in Kartal, ingiltere icin Buldog,
Tiirkler i¢cin Bozkurt gibi sembol kullanilmaktadir. Bu kiiltiirel unsurlarin uluslararasi
bir boyutunun oldugunu da sdylememiz gerekir. Toplumlarin birbirini anlama ve
algilamalarmin yansimasi olarak da bu sembollerin gelistigini sdyleyebiliriz. Hilal
Islam’1, hag Hristiyanlik’1, Davut yildiz1 Siyonizm’i, bes halka olimpiyatlari, gamali hag

Nazizmi, temsil etmektedir.

Uluslararas1 yayginlik ve taninirhiga sahip semboller kullanildiklar: toplum veya yere
gore anlam zenginligine sahip olmakla birlikte ortak unsurlar i¢in kullanilan
sembollerin sayis1 oldukca fazladir. Insanligin ortak kiiltiir iiriinleri olan ve ortak
mekanlarda kullanilan isaretler bunlardandir. Tren istasyonlari, aligveris merkezleri,
hava alanlari, oteller, uluslararas1 yollar din veya irk gozetmeksizin biitiin insanlarin
kullaniminda oldugundan kullanilan isaretlerde de bir ortaklik s6z konusudur. Tiim bu

sembolik anlatim insanin ihtiyaglar1 dogrultusunda sekillenmektedir.
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2.2. Gelenek

Gelenek Tiirkge Sozliikte “Bir toplumda, bir toplukukta eskiden kalmis olmalari
dolayistyla saygin tutulup kusaktan kusaga iletilen, yaptirim giicii olan kiiltiirel
kalintilar, bilgi, davranislar, an’ane”(TDK,2008:831) seklinde tanimlanmaktadir.
“Genis anlamiyla bir nesilden 6tekine gegirilebilen bilgi, tasarim, inang, hayat tarzi,
diinya goriisii, davranis kaliplar1 ve maddi yonii olmayan kiiltiirdiir” (Seyyar, 2007:336).
Gelenek toplumlar i¢in 6nemli bir kiiltiirel mirastir. Gelenegin mirasliginin baslangig
noktasini tespit etmek i¢in kiiltiir unsurunun diizenli olarak tekrar ettigi donem ele

alinmalidir.

Gelenek kendi igerisinde tutarli bir yap1 olusturur. Bu sebeple gelenek dogrulugu kabul
edilebilir bir yapidir. Kiiltiirel unsurlarin degisimi noktasinda gelenek koruyucu bir rol
istlenmekte ve halka mal olmus (anonim) degerlerin devamini saglamaktadir.
Boylelikle kiiltiirel degerleri koruyarak bir kusaktan, oOteki kusaga aktarilmasini
saglamaktadir. Bu aktarim sirasinda gelenek icerisnde yer alan ve zamana uymayan
deger yargilar1 yavas da olsa degistirilmektedir. Giinliik hayatta gelenek kavrami ile
sikga karsilasiriz. Daha ¢ok aile, devlet, sosyal isler, din, sanat, edebiyat ve bilim
alanlarinda dile getirilmektedir. “Geleneklerin icerdigi seyler oldukga farkli olmakla
beraber, tipik olarak toplumsal bir grubun ortak mirasinin pargasi olarak goriilen bazi
kiiltiir unsurlarina isaret etmektedir” (Karadeniz, 2007: 35).
“Weber, gelenegi "ezeli ge¢misin iktidari" olarak ifade ederken, toplumun
hatirlanamayacak kadar eski uyma ve kabul etme aligkanliklarinin kutsallastirdigi
goreneklerden bahseder. Weber, gelenekten anlamamz gereken seyi alisilmis
giinliik hayattaki psisik bir tutumlar zinciri ve giinliik caligmanin ihlal edilemez bir
davranis normu oldugu inanci ve buna, yani 6teden beri var oldugu bilinen ya da
sanilan bir seye inaniga dayanan bir egemenlik, yani gelenekselligin mesruiyeti ve
otoritesi olarak belirtir. Ona gore, mesruiyeti gelenege dayali en 6nemli egemenlik
tipi patriyarkalizmdir. Patriyarkal ve onun bir ¢esidi olan patrimonyal otoritenin
belirgin ozelligi karsi gelinmez normlar sisteminin kutsal sayilmasidir. Bu
normlarin disina ¢ikilmasi sihirli ya da dinsel felaketle sonuglanacaktir. Bu sistem
fonksiyonel yerine kigisel iliskiler ¢ercevesinde hiikiim veren efendinin

kisitlanmamis keyfiligini ve liituflarin1 beraberinde getirir. Bu anlamda, gelenekei
otorite irrasyoneldir” (Cetin, 2003: 18).

Kiiltiirle gelenek i¢ ige diisiiniilen bir kavram olarak karsiniza ¢ikmaktadir. Kimi zaman
bir birinin yerine de kullanilan bu kavramlar, birbirlerinden bariz farklarla
ayrilmaktadir. Kiiltlir insanoglunun yapip ettigi iirettigi maddi ve manevi herseyi

karsilarken, gelenek kiiltiiriin nasil ve ne sekilde yasatilacagi noktasinda insanlara yol
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gosteren bir yapiya sahiptir. Gelenek, “toplumsal yapt ve davraniglardaki kiiltiirel
sembollerin bir araya gelmesiyle sekillenen; kiiltiirel unsurlarin yayilmasini,
genislemesini saglayan bir olgudur” (Eisenstadt, 1973: 120). Gelenek, maddi ve manevi
kiltlirel unsurlarin uyum igerisinde ¢alismalarini saglayan bir yapidir.

“En yalin anlatimiyla gelenek, basitce dile getirmek gerekirse, tradium anlamina

gelir; tradium, gegmisten giliniimiize intikal ettirilen ya da miras birakilan herhangi

bir seydir.... Kesin kriteri, insan eylemlerinin diisiince ve muhayyile araciligiyla
yaratilmis olmasi ve bir kusaktan digerine intikal etmesidir” (Shils 2003:110).

Gelenegin olusum siireci 6nemli bir konudur. Giiniimiiz toplumunda goriilen her seyin
basina geleneksel ifadesini koyma aligkanligi gelenegin olusma siirecinden habersiz
yapilmaktadir. Gelenek olusmasi noktasinda “Eger bir inang veya pratik "moda oluyor”,
fakat kisa bir siire hayatta kalabiliyorsa, bir gelenege doniismeyi basaramaz;
cekirdeginde, gelenekselligin kalbinde bulunan taraftarindan alicisina intikal ettirilemez
tarzlar1 tastyor olsa bile bagsaramaz. Bir gelenegin gelenek halini alabilmesi i¢in en az {i¢
kusak -bunlarin uzun veya kisa olmasinin 6nemi bulunmaksizin- siirmesi gerekir”
(Shils, 2003:113). Bu noktada nelerin gelenek sayilip nelerin sayilmayacagi konusunun
aydinlatilmasi gerekmektedir. Bir seyin gelenek dairesi igerisine alinmasi i¢in igerigi ve
yapis1 ne olursa olsun kusaktan kusaga aktarilan ve tekrar eden bir yapiya sahip olmasi
yeterli olacaktir. Bu agidan kiiltiiriin maddi ve manevi triinlerinin bir¢ogu gelenek

olusturabilecek yapiya sahiptir.

Cetin’e gore sosyal bir olgu olarak “Gelenek, insanlarin iradelerinden ve eylemlerinden
bagimsiz olarak siyasal hayati ve onun isleyis sekillerini tayin eden, onu idare eden,
siyasal iktidar1 ve toplumu kontrol eden tarihi, siyasal ve toplumsal kanunlardir” (Cetin,
2003: 18). Bu acidan gelenek bazen bireye bazen de siyasete etki etmektedir. Bu etki
ortak kabuliin sonucudur. Ciinkii gelenek ortak bir miras olarak algilanmakta ve
toplumsal biitiinligiin ve devamliligin garantisi olarak goriilmektedir. Gelenegin sosyal
olgu boyutunun yaninda kutsal bir yan1 da vardir. Gelenek ve kutsal arasindaki iligkide
Aksoy’a gore “Kutsal, gelenegin kaynagidir ve geleneksel olan kutsal olandan
ayrilamaz. "Kutsal" duygusuna sahip olmayan kisi geleneksel perspektifi kavrayamaz
ve geleneksel insan "kutsal duygusundan" asla ayri diisliniilemez” (Aysoy, 2003: 67-
68). “Geleneksel kutsal degerler, birbirlerinden farkli goriilemeyecek kadar i¢ ige
gecmis durumdadirlar. Mesela kiiltiirel bir deger gelenegin diinyasinda kutsal bir simge

haline gelebilmistir” (Ugurlu, 2011: 61). Insanin kutsalla olan baglantisi, kutsal kabul
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ettigi varliklarla olan iliskisi neticesinde sekillenir. Kutsadig: biitiin varliklar insan igin
degerlidir. Bu deger siirekliligi saglayacagindan kutsal gelenegin kaynagini

olusturmaktadir.

Gelenek bir ortak kabul olarak goriiliir. Bu ortak kabuliin sonucunda “Insan hayatinin
toplumsal kurulusu din, tarihsel biling, kiiltiir, irk, yurtseverlik, aile veya soy gibi bir¢cok
temel baglasmadan olusan gelenek, toplumda ortak kimlik yaratic1 degerler manzumesi
olarak modernlesmenin bi¢imini de etkiler” (Cetin, 2003: 18). Gelenegin bir degerler
sistemi olmasi, geleneksel bir toplumu karakterize eden, onu baska toplumlardan
ayirmamiza yarayan gelenegin 6nemli bir 6zelligi olarak ortaya ¢ikmaktadir. Kiiltriin
onemli unsurlar1 gelenek aracilifi ile tasindigindan gelenek bireyin toplumsallasmasina
da katki saglamaktadir. “Gelenek viicuda getirdigi yapiya ve bu yapimin gereklerine,
kurallaria kayitsiz sartsiz itaat ister. Zaten, gelenek bu itaat olmadan var olamayacagi
gibi varligini da siirdiiremez” (Aysoy, 2003: 66). Dogumdan 6liime kadar gegen siiregte
basitge kiiltiir dedigimiz, maddi ve manevi degerler biitiinii gelenek aracilig ile
Ogrenilir, yasanir ve Ogretilir. Bu durum insanlarin gelenegi mutlak kabul olarak

algilamasini saglamistir.
2.4, Kut

Tabiattaki varliklarin birer ruhu olduguna inanan Tiirkler, ruh ve can kavramlarini
anlama ve ifade etme cabalar1 sonucunda, siradan olanla 6zel olani ayirmada “kut”
kavramini kesfetmislerdir. Her seyin yaraticisi olan Tanri, kendini hatirlatmasini istedigi
varliklara 6zel bir 6nemle “kut” vermisti. Bu bakis agis1 ile “Altay ve Yakut Tirkleri
ruh-can kavramini tin, siine (ya da siir) ve kut kelimeleri ile ifade etmislerdir. Tin, biitiin
canlilarda; siline, sadece insanlarda; kut ise, canli cansiz her seyde bulunur ve bulundugu
seye kutsallik kazandirir’d: (Ersoy, 2002:87). Ismet Cetin’e gore Kut, ugur, devlet,
baht, talih, saadet anlamlarina gelecek sekilde Goktiirk Bengii taslarinda ifade edilmis,
Kutun kaynagi olarak Tanri1 gosterilmistir. (Cetin, 2002: 32). Eski Tiirk inancina gore
“Tanr1, hakan ya da beylere, tanrisal diizen anlamina gelen Tiirk toresini siirdiirmeleri
icin kut vermekte ve sayet hakan ya da beyler, Tanr1 ve torenin hilafina davranirlarsa,
Tanr1 kutu geri almakta ve hakanla birlikte halki da zelil etmektedir. Kut, Tanri
bagisidir ve hiikkiimranlik tore hiikiimleriyle sinirlidir. (Agar, 2000: 16). Saadet, deger,
baht, ugur anlamima gelen (Arat 1987:493), can ve ruhtan farkli oldugu i¢in “kutun
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bedenden ayrilmasi ile dliim gerceklesmez ama kisideki kutsallik kalkar, siradanlagir”

(Ersoy, 2002:87).

Kurt eski Tiirklerde Tanr1 vergisi olarak goriilmis, siyasi iradenin olmazsa olmazi kabul
edilmistir. Devletin basina gegecek kiside mutlak suretle olmasi gereken unsurlardan
birisi olarak “Tanr1 Kutu” aranmustir. Bu Ozellik Tirk hiikiimdarlarindan s6z eden
cesitli metinlerde islenmistir. Tanr1 istedigi icin yOnetime gelme s6z konusu
edilmektedir. Hun Hiikiimdar1 “Benim hiikkiimdar olmam Tanr1 tarafindan
kararlastirild1” (Kafesoglu, 1983: 237) derken bunu kastetmektedir. Orhun abidelerinde
Goktiirk hiikiimdar: Bilge kagan “Tanri irade ettigi i¢in tahta oturdum, dort yandaki
milletleri nizama soktum” (Kafesoglu, 1983: 237) diyerek bu durumu ifade etmistir.
Asya Hun Imparatorlundan bahsedilirken “Goktanrinin, giinesin, aymn tahta ¢ikardig
Tanr1 Kut’u Tanhu” (Kafesoglu, 1983: 237) denmesi, iktidarin Tanrinin sayesinde ve
onun verdigi kut ile ger¢eklestigine isaret etmektedir. Tiim bu izahatlar gostermektedir
ki Kut Tanr1 iradesini sembolize etmektedir. Kuta sahip olan bu iradenin kullanicisi

konumunda kabul edilmistir.
2.5. Kutsal

Tiirk Dil Kurumunun sézliiglinde kutsal kavrami i¢in ti¢ tanim yapilmistir. “1.Gliglii bir
dini saygi uyandiran veya uyandirmasi gereken, kutsi, mukaddes. 2. Tapimnilacak veya
yolunda can verilecek derecede sevilen, kutsi, mukaddes, 3. Bozulmamasi,
dokunulmamasi, karsi ¢ikilmamasi gereken, lstiine titrenilen” (TDK, 1998:1424).Eliade
ise kutsali “Kendisini, her zaman dogal ger¢eklerden tamamen farkli bir seyin, bizim
diinyamiza ait olmayan bir gergegin, dogal, din dis1 diinyamizin ayrilmaz bir pargasi

olan nesneler i¢inde agiga ¢ikmasidir (Eliada, 1991: s VIII) seklinde tanimlamaktadir.

Jan Assmann’ a gore “Kutsal olan seyler, bir milletin belleginde hatirlanmaya deger
oldugu i¢in, degiserek ve doniliserek giliniimiize kadar tasnabilmistir (Assmann,
2001:26). Bu yiizden giiniimiiz kutsallarinin kokenleri arastiricilar tarafindan ge¢miste
aranmaktadir. Giiniimiiz Tirk toplumunda kutsal kabul edilen degerlerein kokleri
gecmise dayanmaktadir. Gegmiste “Tirkler; topragi, suyu, atesi ve havayr kutsal
sayarlar ve atalara saygi gosterirlerdi (Koca, 2000: 123). Giiniimiizde de bu pek

degismemistir.
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Biitlin kiiltlirlerde kutsalin kaynagi olarak yaratict goriilmektedir. Bu bakimdan kutsal

olarak kabul edilen mekanlar tanrinin bir yansimasi olarak algilanmaigtir.

2.6. Kiilt

Yiice ve kutsal kabul edilen varliklara kars1 saygi ve kimi zaman tapinmay1 ifade eden
“Kiilt Latince “cultus” kelimesinden gelmektedir. Bir ilaha saygi, itina, kuralli ibadet
gibi anlamlara gelmektedir” (Ozkan, 2003: 16). Kiilt konusunda Erdz “Her dinin en
gercek unsurlarindan birini tekil eden kiilt, insanin tabiatiistii kuvvetler veya ilahlarla
olan miinasebeti sirasinda gesitli hareketlerle ifade olunur. Bu hareketler pek muhtelif
sekiller gdsterir. Bunlar musiki, sarki, bagirma, feryat gibi halis sesler veya dua, fal,
biiyii, gibi olabilecegi gibi, sessiz dua ve ilah huzurunda alelade bir tazim seklinde de
olabilir(Eroz, 1992: 97) demektedir. Kiiltlerin uygulamalari “duayi, kurbani, belli
ritiielleri gerektirmektedir (Ozkan, 2003: 17). Diin oldugu gibi bugiin de “Tapinaklar,
toplantt evleri, kutsal olarak bilinen alanlar, tepeler, magaralar, nehirler kiilt (yeri)
olarak kullanilmaktadir. Kiiltii uygulayan toplum igin bir baskan vardir. Kiiltiin
uygulandigt bayram ve toren ic¢in belli zamanlar se¢ilmekte kiilt araglar

bulundurulmaktadir” (Tezcan, 1996: 120-Artun, 2005a:97-98).

Kiilt kavramina toplumlarin bakis agis1 kiilt taniminin igerigindeki ifadelerden de
anlasildig gibi farklilik gostermektedir. Kiilt denilince batida akla “tapinma”, “tapma”,
“din” gibi anlamlar gelmektedir. Batida “Atalar Kiiltii” denilince “Atalara Tapinma” ya
da “Atalar Dini”, “Dag Kiilti” denilince “Daga Tapinma” akla gelmektedir. Tirk
kiiltiirtinde “kiilt” kavramima yaklasim ile bati toplumlarinin kavrama yaklagimlari
farklilik gbstermektedir. Bati toplumlarindan farkli olarak Tiirk kiiltiiriinde kiilt kabul
edilen nesneler, tanrisallik cercevesinde degerlendirilmis, ancak hicbir zaman tapilan
nesneler haline doniismemistir (Ergiin, 2004: 16). Tirkler “Kiilt”ii saygi duyulan sey,

kutsal olarak kabul etmislerdir.  Tirklerde ‘“Atalar Kilti” denilince “Atalara

Saygi/Kutsalligr” “Dag Saygi/Kutsallig1” akla gelmektedir.
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2.7. Mit

Mit kavrami Tirk Dil Kurumunun sozliigiinde “Geleneksel olarak yayilan veya
toplumun hayal giicii etkisiyle bi¢im degistiren alegorik bir anlatim1 olan halk hikayesi,

mitos(TDK, 1998:1571) olarak tanimlanmaktadir.

Mit kelimesinin aslt olan Mythos, Yunanca’da s6z, dykii anlamina gelir. Mitlerin ¢ikis
noktasi, insanlarin evreni, diinyay1 ve tabiat olaylarin1 anlama ihtiyaglaridir. Oyleyse

mit, bu ihtiyaclar sonucunda insanlarin tabiatla ilgili olusturduklar1 hikayelerdir.

Theodor H. Gaster mitle ilgili olarak “Mit, ger¢egin, idealin terimleriyle sunulmasi
olarak tanimlanabilir. Bu, her seyin ayni anda bir tarafta diinyevi ve simdiki, diger
tarafta 6liimsiiz ve dogaiistii olarak iki sekilde goriilebilecegi bir kavramin anlatimidir”
(Gaster, 2006: 92) demektedir. Oyleyse hem maddi varliklar hem de manevi varliklar
mitin konusu igerisinde yer alabilirHem maddi hem manevi kiiltlir tirtinleri ile ilgili
olabilen mitler “Toplumun en eski kiiltiir taslaridir” (Seyidoglu, 1995: 92). Eski
olmalarina ragmen izlerini giiniimiiz toplumlarinda da slizmemiz miimkiindiir. Buna
imkan saglayan, toplumlarin kiiltiirleri igerisinde kendi dinleri, kahramanlari, tarihleri,
yaratiliglart gibi anlatmalar1 barindiran kendi mitlerini olusturmalari, yasatmalar1 ve

sembollestirerek gelecek kusaklara aktarmalaridir.
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3. BOLUM: TURK KULTURU VE SIMGE

Bir halk hakkinda bize ilk bilgileri verebilecek olan o toplulugun Kkiiltiiriiniin
gozlemlenebilen unsurlaridir. Oyle ise kiiltiir nedir? Eroglu kiiltiirii “Bir toplumun
maddi ve manev1 alanlarda meydana getirdigi iirlinlerin biitiiniine kiiltiir denir.” seklinde
tanimlamaktadir. Bu biitiinii olusturan gozlemlenebilen unsurlar,  halkin kendi
kiltliriinii tiyelerine ve etkilesimde bulunduklar1 diger halk topluluklarina aktarmasinda
dogrudan veya dolayli etkili olmaktadir. Kiiltiiriin gozlemlenebilen unsurlari halki
olusturan bireylerin davranislar1 ve onlarin tirettikleri olarak karsimiza ¢ikarlar. Dundes
halk1 “en az bir ortak faktorii paylasan, herhangi bir insan toplulugu” (Eroglu, 1990: 32)
olarak tanimlamaktadir. Bu tanimdan yola cikarsak halkin paylastigi degerler, halkin
kiiltiirel degerlerdir diyebiliriz. Artun’a gére (2005: 59-60) “Halk kiiltiirli, 6zl geregi
statik degil dinamiktir. Halk kiiltiirii halk yasayis1 bilimidir, kiiltlir toplulugun ortak mali
oldugu icin ulusal yapinin bir parcasidir. Kiiltiir dogas1 geregi degiskendir. Gelenek
zaman boyutunda bir baska gelenege doniisebilir. Her halk kiiltiirii iiriinii belli bir kiiltiir
icinde olusur ve canliligmi siirdiirir. Yasayan bir kiiltiir toplulugunun bugiinkii

gereksinimini karsilayan bir sosyal kurumdur” (Artun, 2005: 59-60).

Halk kiiltiiriiniin halkin bireylerine ve 6teki halk kitlelerine ulastirilmasinda iletisim
bliylik bir 6neme sahiptir. “Bir génderici tarafindan, 6te yandaki bir alici tizerinde belli
bir etki yaratmak amaci ile adina ‘Gosterge’ denilen, anlam yiikli birimlerden
yararlanarak, kars1 tarafa, belirli bir ‘bildiri’ ulastirilmasi eylemi” (Baskan 1988: 64)
iletisim olarak tanimlanmaktadir. Halk kiiltiiriiniin aktariminda kullanilan iletisim
yolarmin basinda maddi ve manevi kiltiir iriinlerini Sembollestirerek iletmek

gelmektedir.

Halkin yapmis oldugu sembolik anlatimlar daha c¢ok so6zlii kiiltiir alaninda
gerceklesmektedir. Yildirnm’in bu konudaki tespiti “Sozlii kiiltiir alaninda yapilan
caligmalarin bir sonucu olarak, zamanin ihtiyaglarina gore yeni Uriinler meydana
gelmekte ve bu iiriinler sadece koyliilerde degil; toplumun biitiin sosyal gruplari
arasinda kendini gostermektedir.” (Yildirim, 1985: 48) seklindedir. Sozli kiiltiir
iriinlerinin s6z konusu bu 6zelligi, trlinlerin canli bir varlik oldugunu ve bu kiiltiir
icinde sekillenen insanlarin bu iiriinleri canlandirdigi, hayatin canliligi ile s6z ve giinliik

hayat araciligiyla bu frlinlerin yasanan giine tagindigi ifade edilebilir. Destanlar,
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masallar, efsaneler, siirler, deyimler ve atasozleri sembol yoniinden zengindir. Edebi
tirtinlerin sembolikligi noktasinda Rahman “Sembol somut igerisinde soyutu, soyut
i¢erisinde somutu ifade etme imkani veren en 6nemli edebi vasitalardan biridir. Bu tiir
sembolik vasitalar belli bir milletin uzun tarihi ve kiiltiir gelisimi sirasinda sekillenerek
o milletin toplumsal ve Kkiiltiir psikolojisini farkli nokta ve boyutlardan yansitir.”
(Rahman, 2005: 569) diyerek sembolik anlatimimn ayni zamanda edebi bir anlatim
oldugunu da vurgulamis olmaktadir.

“Bilindigi iizere insan denen varlik yasadigi toplum icinde zamanla sembolik

sistemler (veya diller) olusturur ki bu sembolik sistemler inanglar1 ve degerleri

yansitir veya onlar1 pekistirir. "Insan iletisiminin temelinde semboller vardir. Fert,

geleneksel jestler ve anlamli semboller vasitasiyla, toplum igindeki hayat tarzini

ogrenir":" Isaretlerden farkli olan semboller (onlarin tam tersine) dilsel ve diistinsel

olarak sinirsiz yorumlamalara agiktir. Ornegin, bir isaret, anlam bakimindan bir

sinirlilik ve yalnizea bir durumu ifade ederken, bir sembol farkli manalara gelebilir

ve hemen hemen dolayli bir temsili ifade edebilir. Bunu daha agik ve orneklerle

ifade edecek olursak, bir isaret, bir ise baslamak i¢in bir ara¢ veya bir iste nasil

davranilmas: gerektigini ifade eden bir seydir. Ornegin, trafik lambasi bir isarettir

ve siiriiciilerin nasil davranmasi ve ne yapmasi gerektigini belirtir. Obilir taraftan

sembol ise, bir diisiincenin iiriiniidiir." Bircok yogunluga sahip olan bir fenomen

olup, kendisini ¢ok degisik olarak, dilsel, figiirsel, dinsel torenler ve nezaket

bigimleri  seklinde  gosterebilir.  Bu  baglamda  semboller, objelerin
kavramlastirilmasinin araglaridir” (Tiirkkahraman, 2000: 74).

Insanoglu tarihin bilinmeyen dénemlerinden giiniimiize, ilkel toplumlardan ¢agdas
toplumlara kadar her zaman ve mekanda kendisini ve/veya kendisine yakin
hissettiklerini 6tekilerden farkli gérmiis ve sembollestirerek birey, aile, topluluk, boy ve
millet bazinda bu farklilig1 yasatmistir. Kiiltiiriin olusmasinda “Milli Kimli” biiyiik bir
onem tasimaktadir. Milliyetcilik sosyolojisinin 6nde gelen isimlerinden biri olan
Anthony Smith, genis bir tarihi 6lgekte milli kimligin olusumunu ve big¢imlerini ele
aldig “Milli Kimlik” isimli kitabinda toplumlarin niteliklerini a-kollektif bir 6zel ad, b-
ortak bir soy miti, c-paylasilan tarihi anilar, d- ortak kiiltiirti farkl1 bir ya da daha fazla
unsur, e-6zel bir yurtla bag (Smith, 2009: 41) seklinde siralarken bu niteliklerin
toplulugu bir arada tutan temel unsurlar oldugunu da vurgulamaktadir. Bu unsurlarin
kiiltiir baglaminda ele alinmasi, beraberinde sembollestirmeyi getirecek ve milli bir

kiiltliriin sekillenmesini saglayacaktir.

Anthony Simith’in {izerinde durdugu birinci konu olan, milli bir kiltiirin
sekillenmesinde biiyiik bir oneme sahip olan 6zel bir ad, millet hayatinda biiylik bir

sembolik anlam tasimaktadir. Derin arka planinin insasinda uyandiracagi hislerle
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anlamli bir aidiyet olusturacaktir. Bu yonden her millet bir isimle nitelenmis (Tiirk,
Alman, Ingiliz, Fars vb.) ve milletler tarihi siirecte o isim etrafinda derin anlamli s6zlii
kiiltiirel {iriinleri sekillendirmistir. Her millet kendi ismini daha ¢ok baska milletlerin
isimlendirmelerinden almaktadir. Gerek millet isimleri gerek milletin mensuplarina
verilen isimler bu yonii ile “kendi se¢imimiz diginda atfedilmis olsalar da zaman iginde
kiiltiirel aidiyeti ve toplumsal varolusu simgeleyen gosterge islevi tasirlar. Toplumsal
kimligi gosteren aracglar olarak isimler genelde tarihsel ve kiiltiirel 6zgiilliigii simgeleyen
kolektif bir hafizadan siiziiliip gelmeleri nedeniyle, bir anlamda toplumsal diinyaya ve
kimlige referans olurlar” (Celik, 2007: 6). Kimligin sekillenmesinde birinci derecede
oneme sahip olurlar. Isimler temsil ettikleri milleti ve o millet igerisinde yasayan
bireyleri yansitan dinamik ve degisken niteliklere sahiptirler. Bu dinamik ve degisken
yapt zamana ayak uyduran ve her donem kendini yenileyen yapisi ile beraberlik ruhunu
pekistiren birer sembol olmaktadir. Tarihi siirecte milletlere ait yaratilig, tlireyis
mitlerinin olusturulmasi, bu mitlerde isimlerin zikredilerek arka planlarinin ingas1 bu

ruh halini pekistirmek maksadiyla olusturulmustur.

Halk kiiltiiriintin olusum ve gelisiminde maddi ve manevi kiiltiirlerin sembollestirilmesi
veya semboller ile anlamlandirilmas: yaygilik kazanmistir. Bu bakimdan maddi kiiltiir
tirlinleri lizerine gerek siiS amagli, gerekse arka planlarini insa ederek semboller
islenmistir. Kullandiklar kap kacaklar, takilar, giysiler, sergiler, ortiiler, ¢adirlar, kosum
takimlari, arag ve geregler, yapilar, bayraklar, heykeller, resimler gibi semboller
yoniinden ¢ok ve gesitlilik arz etmektedir. Ayrica tiim bu {riinlerin kendileri de halk
kiiltiiriiniin belli basli sembol nesneleri konumundadir. Carl Junk “Insan, simgelestirici
yetisiyle bilingsiz olarak nesne ve bigimleri sembollere doniistiiriir” (Junk, 2002: 232)
diyerek sembollerin olusum siirecini agiklamaya ¢alismistir. Fakat sembollerin bilingsiz
secildigi veya olusturuldugu iddiasi insanlik tarihi boyunca olusturulmus semboller
incelendiginde havada kalmaktadir. Ciinkii her bir sembol bilingli bir sekilde islenmis
ve arka planla donatilmigtir. Diin oldugu gibi bugiin de hem maddi kiltiir hem de
manevi kiiltiir alaninda halk yasamini dogrudan veya dolayli etkileyen sembollerin

tesadiifen olusturulmadig aciktir.

[Ik caglardan baslayarak giiniimiize kadar insanlar tarafindan siirekli yenilenen ve

insanlarin duygularinin birer ifadesi olan semboller ¢ok c¢esitlilik gostermektedir. Gerek
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maddi ve gerek manevi alanda semboller hayatin vazgecilmez anlatim bi¢imlerinden
olmustur. Olusturulan “semboller, tarih dncesi ¢aglarda ve giiniimiizde de sanatin her
alaninda kendini gdstermistir. Ozellikle plastik sanatlarda gorsel iletisimi
kuvvetlendiren bir eleman olarak yer almustir” (Ozder, 2008: 4). Bugiin i¢in bu
sembolleri mimaride(i¢ ve dis siislemelerde), dokumalarda, maden, ahsap, minyatiir,
kiigiik el sanatlar1 gibi bircok sanat alaninda tespit etmemiz miimkiindiir. Bu sembolik
anlatimin temel unsurlar1 olarak dogada bulunan birtakim varliklar ile hayal diinyasinin
irettigi varliklar kullanilmaktadir. Bu da kullanilan varliklar1 kullanildiklar: alanlar i¢in

degerli kilmistir.

Insanlarin temel ihtiyaglarmdan birisi olan inanma ihtiyac1 beraberinde genis bir
sembolik anlatimlar biitiiniinii de dogurmustur. ilk zamanlar daha ¢ok magara ve kaya
resimleri seklinde karsimiza ¢ikan ve yalin bir anlatimin temsili olan bu sembolik
anlatim biitiiniine insanligin gelisimi ile dogru orantili olarak gelismis ve zengin kiiltiirel
degerleri yiiklenmis olarak “Eski Misir ve Mezopotamya'da ¢ok daha sik rastlanir.
Yunan-Roma diinyasinda oldugu kadar ilkel ve arkaik dinlerde de sembole oldukca
genis yer verildigini gérmekteyiz” (Atasagun, 1996: I). Sembollerin insan diisiincesinin
irtinii olmasi sebebiyle “gdriilen bir suret ya da esyada, goriilmeyen bir hakikate isaret
eder. Boylece ruhun derinligine ve onun suur altindaki sahalarina kadar tesirler birakip,
bir¢ok fikir ve duygular1 uyandiracak etkilerde bulunur” (Atasagun, 1996: I). Tanr1 ve
meleklerin anlatiminda kullanilan sembolik unsurlar; inanglarin sembollerle ifade
edilmesi bunu acikca gostermektedir. Ilkel toplumlardan giiniimiiz toplumlarma

varicaya kadar her donem ve toplumda bu durum degismemistir.

Halk yasaminin vazgecilmez unsurlarindan bir tanesi de sembollerin isaretler araciligi
ile aktarilmasidir. Insanoglunun her zaman isaret kullanmayr sevdigini sdylesek
abartmig olmayiz. Halk kiiltiirlerini biraz daha yakindan inceledigimizde her kiiltiiriin
kendine has bir isaretler tarihinden bahsedebiliriz. Olusturulan isaretler incelendiginde
yiiklenen anlamlarla beraber toplumlarin farkli yonlerini de ortaya c¢ikardig
sOylenebilir.  Alfabeler baglaminda diisiiniilecek olursa bu durum daha da iyi
anlagilacaktir. Tarih Oncesi caglarda magara duvarlarinda ve taslarda baslayan
insanoglunun anlatma ihtiyaci onceleri kaya ve magara duvar resimleri (petroglyphs)

olarak insan ve hayvan figiirleri, geometrik sekiller, ¢esitli nesneler, dinsel ve biiyiisel
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toren goriintiileri seklinde karsimiza ¢ikmistir. Zamanla bu anlatim tarzi resim yazisina
(pictography) ve fikir yazisina (ideogram) doniigmiistiir. Artik kullanilan nesneye bir de
cagristm kodu eklenmis ve sembolik degerler tasimaya baslamislardir. Kullanilan
sembollerin kimi zaman kelimeleri kimi zamanda sesleri karsiladigi goriilmektedir.
Kullanilan bu semboller ve onlara yiiklenen anlamlar toplumdan topluma farklilik
gosterdigi i¢in zamanla gelisen yazi sistemlerinde millilik yoOniiniin oldugunu
gormekteyiz. Buglinkii yazi sistemlerini olusturan alfabelerin ilk zamanlarda tasidigi
sembolik anlamlar, zaman igerisinde nesne veya durumlari karsilama noktasindan,
giinimiizdeki sekilde sesleri karsilama noktasina geldigi goriilmektedir. Giiniimiizde
alfabe olmayan yazi sistemlerinin varligi bu siireci dogrulamaktadir. Bugiin Cin yazisi
bu tiirden bir yazidir. Tarihsel siirecte “ideogram” karakterler yerlerini bugiin
“logogram” karakterlerine birakmus, fakat alfabeden farkli olarak her bir sembol bir sesi
kargilamamaktadir. Kullanilan bu semboller ve onlara yiiklenen anlamlar toplumdan
topluma farklilik gosterdigi i¢in zamanla gelisen Grek, Orhun, Cin vb. yazi

sistemlerinde millilik yoniiniin oldugu sdylenebilir.
3.1. Dil ve Sembol iliskisi

Sembollik anlatimin belki de ilk asamasi olan dil ve sembol iligkisi gliniimiiz
sembollestirmelerinin temelini olusturmustur. Insan diisiincelerini dil sembolleri
aracih@g ile ifade edebilmektedir. Bu bakis agis1 ile Karaagag “Insan Sembol
kullanabilen, saymacalar ve igretilemeler yapabilen bir varliktir.” (Karaagag, 2008: 9)
demektedir. Insanin dil mantigmin bu denli gelismis olmasi, yaratilmislar icerisinde onu
cok farkli kilmaktadir. Dile genel olarak bakildigi zaman, dilin basli basina semboller

biitiinii oldugu goriilecektir.

Dil, bir insanin duygu ve diislincelerini ifade etmesini saglayan dinamik bir yapiya sahip
onemli bir iletisim aractir. Dil toplumlar i¢in bir iletisim aract olmanin yaninda, toplum
kiiltiriiniin yap1 taslarindan birisidir. Dil, milletlerin temelinde bulunan ve milli
kiiltiiriin  olusumunda en etkili olan unsurdur. Bir toplulukta kiltir birliginin
olusturulmasi, olusturulan kiiltiiriin gelecek nesillere aktarilmasi isteniyorsa o toplulukta
herkesi birbirine baglayacak bir dilin olmasi sarttir. Dilin gostergeler diinyasi, ait oldugu
milleti biisbiitiin kavramistir. Bu ylizden milletin ¢éziimlenmesi, anlasilmasi yine dil

aracilig ile olabilir. Dil igerdigi sozciikler, ikilemeler, deyimler ve atasdzleri araciligt
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ile olusturdugu anlam genisligi sayesinde milletin kiiltiirel degerlerini yiliklenmis olur.
Boylelikle “ayni dili konusmak™ deyiminin arka planinda yatan her yoniiyle birbirini
anlamak hadisesi gerc¢eklesmis olur. Bunu saglayan dil ve onun sembolleridir. Bu
semboller toplumsal bir mutabakatin, anlayisin ve duygunun da a¢iga cikmasini

saglamaktadir. Bu noktada da dilin 6nemi ortaya ¢ikmaktadir.

Her dil bir semboldiir. Dil (ana dil) bir milletin, bir devletin birliginin ve
bagimsizliginin simgesi olarak kabul edilmistir. Bu ylizden Karamanoglu Mehmet Bey
1277 yilinda tiim Tirkmen boylarin1 toplayarak tarihe gecen “Simdiden gerii hig
gimesne divanda, dergahda, bergahda ve dah1 yerde Tiirk dilinden 6zge s6z sdylemeye”
sOzleriyle dili bir simge olarak kullanmis ve dil birliginin saglanmasi gerektigini

vurgulamastir.

Dilin bagimsizligin simgesi olmak yaninda pek ¢ok islevi vardir. Giliveng’e gore “Dil
dedigimiz iletigim araci, toplumu bir arada tutan harg; kiiltlirii tagiyan ortak bir hazine,
toplumu yansitan bir ayna; bireyler, gruplar ve kiimeler arasindaki iliskileri diizenleyen
hakem, hakim veya hekimdir” (Giliveng, 2007:47-48). Miyasoglu ise dilin kiiltiir
tastyicilign islevine dikkatleri ¢ceker ve “Dil ¢evremizi dolduran her tiirli iletisim araci
ve kiiltiir tagiyicisindan ¢ok daha belirgin olarak zihniyetimizin sozcisiidiir ve bu
bakimdan onun belirleyici bir konumu vardir. Bilim, felsefe ve sanat eserinde de yap1
tas1 olarak ortaya ¢ikan ve pek ¢ok fonksiyona birden sahip olan dilin en 6nemli vasfi,

herhalde kiiltiir tagiyiciligidir.” der (Miyasoglu, 1999: 24).

Dildeki sembollerin olusumu konusu her zaman merak edilen bir konu olmustur. Acaba
neden bir varlig1 bir millet bir sozciikle adlandirirken bir bagka millet farkli bir sdzciikle
adlandirir? Karaagag bu bilgiye ulagmanin miimkiin olmadigini diistinmekte ve “Dil
Tarih ve Insan” isimli kitabinda bu konuyu sdyle anlatmaktadir: “Sozlerin anlamlar,
yani soz-varlik iligkisi tamamen saymaca bir iligkidir. ‘Tas’ nesnesine nigin ‘tas’
dedigimizi, biz ayn1 varliga ‘tag’ derken, baska bagka dillerin ni¢in baska baska adlar
verdiklerini bilemeyiz. S6z-anlam iliskisi rastgele ve nedensiz bir iliski olup, s6ziin
sesleri ile anlam1 ayrilamaz; s6z ve anlam birlikte dogar, birlikte oliirler” (Karaagag,

2008:11).
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Buraya kadar goriildiigii iizere dilin kendisi bir semboller biitiintidiir ve bu semboller
toplulugunun yani dilin milletlerin olusumunda, kiiltliriin olusturulup yasatilmasinda

onemli bir yeri vardir.

Dil igerisinde yer alan itinlemler, duygularin dildeki sembolleri konumundadir (TDK,
1998: 2309). Unlemler, insanlarin korku, heyecan, saskinlik gibi cesitli duygularmi
ifade eden sesler, seslenmeler ve cevaplardan olusan sembollerdir. Unlemlerin, dildeki
kelimelerin tasnifi ve gramer kurallar1 bakimindan hangi alana alinacag: dilbiliminin

konusudur. Halk bilimi agisindan tinlemlerin sembolik anlamlari 6nemlidir.

Dilin iletisim araci olmasi i¢in o dili kullanan insanlarin dildeki sembollere ayni
anlamlan yiliklemeleri gerekmektedir. Bu acgidan bakilinca tinlemler duygularimizin,
aniden Kkarsilastigimiz durumlardaki tepkilerimizin dildeki sembolleri olmalari
bakimindan Tiirk kiiltiirii acisindan 6neme sahiptir. Bu kiiltiire sahip her insan “eyvah”
denilince diyen kisinin aniden korktugunu, “oh” denilince bunu diyenin birden

rahatladigini anlamakta, bu sembollere gerekli anlamlari yiikleyebilmektedir.
Tiirk¢edeki baslica tinlemler ve sembolik anlamlar1 sunlardir:

“Ey, Hey, Huu, Hist” tiinlemleri Tiirkcede bir kisiye seslenirken kullandigimiz
inlemlerdir. “Vah vah” acima durumlarinda kullanilan iinlem, “Of’ bikma, “Aaa”
sasirma, “Ha gayret” sevklendirme, “Ee” merak etme ve meydan okuma anlamlarina
sahip iinlemlerdir. Ayrica “Dii diiiit” ve “Pat kiit” tabiattaki seslerin taklidi olarak

olusan ve kullanilan {inlemlerdir.

Kendisi de bir sembol olan dil bir semboller sistematigidir. Dildeki her harf bir sesin,
her sozciik ise bir bagka nesnenin simgesi durumundadir. Karaagag¢ “Kabuller yapmak,
semboller kullanmak, yani bir nesneyi bir bagka nesneyle anlatmak, yalnizca insana ait
bir yetenektir. Diisiincenin dil sembolleriyle ger¢eklesebilmesine bakarak eskilerin
‘Insan diisiinen hayvandir.” s6ziinii ‘Insan sembol kullanabilen varliktir.” seklinde daha
kokli hale getirmek miimkiindiir” (Karaagag, 2008:2-3) diyerek dil ve semboller

kullanmanin sadece insana 6zgii bir 6zellik oldugunu sdyler.

Dilin sembolleri olan alfabelerin millilik vasiflar1 igerisinde degerlendirilmesi gerekir.
Goriilmektedir ki tarihe mal olmus milletler kendi alfabelerini olusturabilmislerdir.

Alfabelerin olusumunda damgalarin 6nemli bir yeri vardir. Damgalarin yaziya
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dontigmesi ile ilgili olarak Tuncer Giilensoy “bazi motiflere verilen heraldik (ongun ile
ilgili) veya totemik (ata sayilan ongun ile ilgili) manalarin bir neticesi olarak, bunlar
boy veya sahis damgasi olan birer piktogram (basitlestirilmis resim) daha sonra da
Fonogram (bir sese ifade eden piktogram) hatta Orhun yazitlarinda goriildiigii gibi, yazi

sekline girebiliyorlardi” (Giilensoy, 1989: 15) demektedir.

Tiirkler tarihi siire¢ icerisinde Goktiir Alfabesi, Uygur Alfabesi, Arap Alfabesi, Latin
Alfabesi ve Kiril Alfabesini kullanmistir. Tiirklerin kullandig: alfabeler igerisinde milli

olan ve resim yazisinin 6rneklerini de barindiran tek alfabe Goktiirk alfabesidir.

3.1.1. Beden Dili

Insan yasammin bir pargasi olan sembollestirme, kimi zaman bedensel isaretlerle sessiz
bir dile doniismiis ve beden dili olarak isimlendirilmistir. Ozellikle aile igi iletisimde
yaramazlik yapan bir ¢ocuga bir bakis veya bir parmak sallamak yeterli olmus. Kimi
zaman oturus, durus, el sikig, bakis halk i¢in birer anlam biitiinliigii tasimis ve
diistincelerinin beden araciligr ile ifadesi olmustur. Halk kendini ifade etmede Kimi
zaman bedenini bir tasiyict olarak kullanmis ve giysileri araciligi ile anlatmak
istediklerini topluma anlatmistir. Bu toplumun deger yargilarinin tekrar topluma
yansitilmasinin da bir aract olmustur. Binlerce yillik bir siiregte Tiirk toplumu adeta
giysileri araciligi ile konusmustur. Halk igerisinde kimin evli, kimin nisanli, kimin
bekar oldugu iizerindeki kiyafetlerden, basindaki oOrtiiden veya Ortiiniin seklinden

anlasilmistir.

Beden ve sembol arasindaki iligki yoniinden beden dili veya viicut dili olarak
adlandirilan iletisim sekli 6nemli bir yer tutmaktadir. Beden dili bastan ayaga kadar
bedenin parga parca veya biitlin olarak bir anlam ifade edecek sekilde kullanilmasidir.
Her toplumun kiiltiirii cercevesinde bir beden dili gelistirdigi goriilmektedir. Bu yiizden
gorlilen bu farkliliklar anlam yoniinden farkli sonuglar1 dogurmakta ve yabanci kiiltiir
dairelerinde bulunanlarin anlam zorluklari yasamasina yol agmaktadir. Bu konuda ilhan
Ucar Iletisim Beden Dili ve Sunum Teknikleri isimli calinmasinda kiiltiiriin beden dilini
etkiledigini ve yetistigi topluma gore sekillendigini vurgulayarak su 6rnegi vermektedir:
“Ingiliz toplumunda bacak bacak iistine atmak rahathgm ifadesi olsa da Tiirk

toplumunda béyle algilanmaz. Ozellikle biiyiiklerin veya iistlerin karsisinda bu rahatlik
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saygisizlik olarak algilanacaktir” (Ugar, 2010: 50). Bu 6rnekten de anlasildigi gibi

semboller iiretici toplumlarin deger yargilarini tasimaktadir.

Sembollere yiiklenen anlamlar onlarin hitap ettigi kitleyi de belirlemektedir.
Coruhlu’nun Erich Fromm’un sembol dilinin ¢dziimlenmesini amaglayan kitabindan
“sembolleri, kisiye ya da belirli toplumlara 6zgii geleneksel semboller, ¢ok dar bir
cerceveye seslenen rastlantisal semboller ve biitiin insanlar igin gecerli olan
bedenimizin, duygularimizin ve ruhumuzun ozellikleriyle ilgili evrensel semboller”

(Coruhlu, 1995: 12) seklinde ayirmasi da bu durumu agiklar niteliktedir.

Beden dili icerisinde jest ve mimikler énemli bir yer tutmaktadir. Cevik’e gore "Insan
iletigiminin temelinde semboller vardir. Fert, geleneksel jestler ve anlamli semboller
vasitastyla, toplum i¢indeki hayat tarzini 6grenir" (Cevik, 1994: 151). Toplum kiiltiirii
sayesinde her seyi anlamlandirirken jest ve mimikleri de kendi kodlar1 dogrultusunda
anlamlandirmig ve birer sembol konumuna yiikseltmistir. Gliniimiizde “Kiiltiirel ifade
bicimlerini gorsellestiren ve goriiniir kilan bedenin yiiz ylize iletisimlerdeki rolii ve
onemi —6zellikle jestler ve mimiklerin- “beden dili” ismini tasiyan ¢aligmalarda siklikla

kendine yer bulur” (Giilgayir, 2009: 111).

Gilinlimiizde insan bedeninin dogrudan veya dolayli sembol olarak kullanildig1 pek ¢ok
iletisim alan1 mevcuttur. Bu alanlardan biri de siyasal partilerdir. Siyasi yapilanmada
neredeyse olmazsa olmazlardan birisi kabul edilen isaretler vardir. Siyasal semboller
igerisinde onemli yer tutan bu beden dili isaretleri toplum hayatinda ortak tasarimlar
sonucu olugmaktadir. Bu semboller bireyi yonlendirme ve ona siyasi bir kimlik
kazandirmay1 amagclar. Sembolii kullanan Siyasi yapilar ise semboller araciligr ile
toplumlart kendi fikirleri dogrultusunda miicadele etmeye, mensubiyet duygularin

asilayarak, tesvik ederler.
e Kollarin1 uzatarak elleri diiz bir sekilde durmas1 Nazileri simgeler.
e Sol kollarin yumruk yapilarak yukari kaldiriimasi solcular1 simgeler.

e Ellerini havaya kaldirilarak kurt isareti yapilmasi Tiirk Islam iilkiiciilerini

simgeler.
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Beden dili iletisimde, ¢esitli kizginlik ve kiifiir bildirme amaci ile de kullanilmaktadir.

Bu yoénii ile diinyanin gesitli toplumlarinda benzer veya farkli anlamlar yiiklenen kiifiir

icerikli beden dili kullanilmaktadir. Kizginlik anlarinda, uzun uzadiya anlatilabilecek

veya sOylenebilecek kiifiirler, kiifiir amacli el ve viicut hareketleri kullanilarak ¢ok basit

bir hareketle anlatilmaktadir. Bu kullanimlarda benzetme amaci glidiilmekte, daha ¢ok

el ve kol hareketleri ile insanin cinsel organlarinin sembollestirildigi goriillmektedir.

Bunlar su sekilde 6rneklendirilebilir:

“Al al hareketi : Yumrugu havaya kaldirarak muhataba karsi birka¢ kez

dirsekten sallamak.Erkek cinsel organini sembolize ediyor.

Milli hareket : Yumruk ve kolu obiir elin yumrugu iginden hizla
cikartmak.Yumrugu hizla ¢ikardiktan sonra bas parmag isaret parmak ile orta
parmak arasina sokarak eli bilekten sallamak seklinde olani1 erkek cinsel
organinin basi anlaminda kullanilryor.ikinci versiyon olarak bilinen tiiriinde ise
hareket yine ayni bicimde gergeklestiriliyor ve sallama hareketi kol tutarak

yapiliyor.Bu da cinsel organin biitlinlinii sembolize ediyor.

Resim cekme hareketi : Bas parmag isaret parmak ile orta parmak arasina

sokarak hafifce sallamak.Bu hareket klitoris sembolii olarak yapiliyor.

Oh oh hareketi : Yumruklart birbirine vurup oh g¢ekmek.Daha ¢ok nispet

vermek i¢in yapilan bir hareket.

Yumruklu oh hareketi : Yumruga avug¢ vurup oh ¢ekmek.Yumruk burada bir

ki¢ sembolii oluyor.
Bu da sana yeter hareketi : Yumrugunu goébege koyup kalga kivirmak.

Amerikan ¢.kii : Orta parmagi dimdik uzatmak,6teki parmaklart avug iginde
blikerek eli distan rakibe gostermek.parmak erkek cinsel organini sembolize

ediyor.

Kiigiik ¢.kiin kardesleri : Herhangi bir parmag1 gostererek sallamak.Parmaklar

erkek cinsel organini sembolize ediyor.
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e S.aip sivama hareketi : Bir eli 6teki eli yumruk yapip lizerinde sivar gibi

gezdirerek aniden iizerine vurmak.Yumruk burada k.¢ sembolii oluyor.

e Top hareketi : Bas parmak ile isaret parmagini birlestirerek halka haline
getirmek.Bu sembol k.¢ anlamina gelmekte.Escinsel iliskiyi sembolize ediyor”

(www.deliprofesor.com).

Beden dili selamlagsmada sik¢a kullanilan s6zsiiz iletisim araglarindandir. Selamlasma,
milletlerin kiiltiirlerinde 6nemli yer tutan bir davranmis kaliplaridir. Bizim kiiltiiriimiizde
de selamlagsmaya ayr1 bir Onem verilmektedir. Selam vermek ve almak hem
geleneklerimizin hem de dinimizin insanlara yiikledigi bir toplumsal davranis bigimidir.
Bedenin biitlinlinlin veya bir bolimiin hareket ettirilerek kullanildigi goriilen
selamlasmada yiiklenen anlamlar, iiretildigi toplumlara gore farklilik gdstermektedir.
Bedenin bir boliimiiniin egilerek selam vermesi, sadece basin egilerek selam verilmesi,
el veya kol hareketleri ile selam verilesi vb. bunlardandir. Selamlasma, ayni milli kiiltiir
dairesinde olmakla beraber, farkli alt kiiltiirlere mensup gruplar arasinda da farklilik

gostermektedir.

3.1.2. isaret Dili

Insanoglu hemen her zaman ve kosulda bedenini kullanmistir. Ozellikle tabiatla i¢ ige
yasanan dénemlerde her seyin isaret edilmesi s6z konusu olmustur. Isaret etmek igin
icerisinde bulunulan duruma gore el, parmak, goz, kafa, bacak, ayak kullanilmistir. Bu
isaret etmelerde daha ¢ok yon sembolizmi ile izah edilebilecek bir isaret dilinden
bahsedilebilir.

Giliniimiizde isaret dili sagir ve dilsizlere yonelik, bedenin biitiin veya parga olarak
kullanilmast sonucu olugsmus konusma dilini ifade etmektedir. Toplumun igerisinde
onemli bir kesimi olusturan sagir ve/veya dilsizler gerek kendi aralarinda gerek Ozrii
olmayanlarla saglikl1 bir iletisim kurmak ig¢in bir isaret diline ihtiyag duymustur. Kendi
icerisinde alfabe gelistirmis olan isaret dili, harfler, rakamlar ve sik kullanilan

kelimelerin isaretler yolu ile kodlanmasi sonucu olusturulmustur.

3.2. Edebiyatta Sembol Tipler

Tiirk edebiyatinda edebi tiirlerin igerisinde olusturulmus sembolize tipler vardir. Bunda,

edebiyat {iriinlerini olusturanlarin toplumun deger yargilarini yansitma c¢abasinin
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sonucunda, giinliik hayatta var olan degerleri triinlerde gosterme, temsil ettirme ve bir
arada sunma istegi yatmaktadir. Bu degerler, edebiyat iriinlerinde kahramanlarin
kisilikleri tizerinden yansitilir. Ortak degerlerin biitiin halinde bir kahraman tizerinde
yansitilmasi “tip”” kavraminin ortaya ¢ikmasini saglamistir.

Mehmet Kaplan’a gore “Eski caglara ait destanlar ile mesnevilerde, umumiyetle,
karakterleri ayn1 kalan kisilere rastlanilir. “Tip” adi verebilecegimiz bu basit ve sabit
karakterli kisiler kiigiik farklarla, ayn1 devirde yazilan bagka eserlerde de goriiliir. Tip
kelimesi bu bakimdan da onlara uygun diiser” (Kaplan, 1996: 6). Yine Kaplan’a gore bu

tipler” toplumun inandig1 temel kiymetleri temsil ederler”(Kaplan, 1996: 6) .

Edebiyatta tip kavraminin ortaya ¢ikisi, farkli edebi {irlinlerde ortak veya benzer
degerler tagiyan karakterlerin olugturulmasi ile iligkilidir. Edebi eserlerde “Tip, tarihi bir
sahis olabilecegi gibi hayali biri de olabilir. Fakat eser icindeki macerasina devam ettigi
slirece tarihi ya da hayali olsun artik kendine ait s6z hakki kalmamistir” (Kara Diizgiin,
2007: 21). Edebi eserlerde yer alan tipler, eserle sinirli kalmayarak, toplumsal bir yapiya
da sahip olmalidir. Aksi halde sadece bir karakter veya sahsiyet olarak var olabilir. Bu
durumun farkinda olan donemin toplum miihendisleri edebi firiinleri olustururken
toplumsal yapiyr ve bu yapinin ideal noktasini da goz Oniinde bulundurmustur.
Boylelikle olusturulan tipler toplumsal bir sahsiyet kazanarak toplumda Ornek insan
modelini de ortaya koymustur. Bu 6rnek insan modeli donemin kosullarinin etkisi ile
donem donem farklilik gdstermistir. “Tipin yaratilmasi ve tip olarak kabul edilmesinde
en onemli etken, halkin yarattig1 tipe sahip ¢ikmasi ve onu zamanin sartlarma gore
yenileyebilmesidir (Yildirim, 1999: 18). Edebi tiirler incelendiginde goriilecektir Ki

karakter ve sahsiyet sayis1 oldukca fazla olmasina ragmen, tip sayis1 sinirlidir.

Edebi tiirler icerisinde deginecegimiz tipler donemin 6zelliklerini yansitan ve birtakim
vasiflara sahip olanlaridir. Her birisi toplumsal degerlerin yasatilmasinda birer timsaldir.
Edebi tiirlerde ele alinan ve “tip haline donilisen eser kahramanlari sadece i¢inde
bulundugu eser ile degil, toplumun yasadigi donem ve gelecegine tekabiil eden sinirlar
iginde sosyal bir olgu haline doniigiir” (Kara Diizgiin, 2007: 15) Bu yonii ile edebi

tirtinlerde yer alan tipleri ve bunlarin neleri simgeledigi konusu iizerinde durulmustur.
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3.2.1. Bilge Tipi

Bilge tipi daha ¢ok 0giit veren, kiiskiinleri baristiran, topluma bilgisi ile 6nderlik eden
bir tipleme olarak edebiyatimizda yer etmistir. Toplum icerisinde “Aksakal” olarak
nitelenen bu tipleme adeta toplumun sagduyusudur. Aksakal ifadesinin temelini
olusturan “Ak” renk, kendisine yiiklenen anlamlar bakimindan yaslilik, deneyimle dolu
olma ve “koca”lik, biiyiikliigii ifade etmektedir (Ogel,1991: 377-378). Edebi iiriinlerde
goriilen Bilge tipi, riiya gorme ve riiya yorumlama, fala bakma ve bilicilik yapma, ad
bulma ve ad koyma, hastaliklar1 tedavi etme ve dua ederek kétiiliikklerden koruma gibi

islevlere sahiptir. Bilge tipi ak sacli, aksakalli, ihtiyar, dede gibi ifadelerle anilmaktadir.

Bilge tipine en giizel 6rnek Korkut Ata, yani Dede Korkut’tur. Aksakaliyla destanlarda
ortaya ¢ikar ve topluma yol gosterir. Oguz Kagan, Oguz Kagan’in veziri Ulug Tiirk,
Manas, Bekay ve Irkil Ata, bdyle biridir. Bilge tipi edebiyatimizda “yasliligi, bilgeligi,

deneyimi, kocalig1” simgelerken, bilge tipinin simgesi ise “aksakal”dir.

3.2.2. Alp Tipi

Edebi metinler igerisinde karsimiza ¢ikan en onemli tiplemelerden birisi Alp tipidir.
Cihan hakimiyeti diisiincesinin somut temsilcisi olan Alpler, bireysel degil toplumsal
fiziksel goriiniisleri heybetlidir. Alp tipini temsil eden “Bu kisiler fiziksel oldugu kadar,
ruhsal acidan da derin bir kisilige sahiptir. O, halkinin 6z giiclinii sembolize eder.
Miicadelesi ugruna geri ¢ekilme, kagma, yilma gibi davraniglar gostermez” (Yardimei,
2007: 50). Daha ¢ok destanlarda ve destan pargalarinda goriilen alp tipine en iyi drnek
“Oguz Kagan”dir. Mehmet Kaplan’a gore Alp Tip, Islamiyet éncesi ve Islamiyet
sonrast Tirk cemiyet hayatinda bulunan ideal insan tipinin edebiyata yansimasidir.
Ozellikle Oguz Kagan destani ve Dede Korkut hikayelerindeki tiplemelerin
¢ozlimlenmesi bu gercegi agiga cikaracaktir (Kaplan, 2002: 11-40). Alp tipinin destan
ve destan parcasi metinlerde oldugu gibi Oguz Kagan destaninda da kahraman, manevi
bir giic tarafindan desteklenmektedir. Alp tipinde giiciin, kudretin sahibi ve onu
kahramana bagislayan Tanri’dir. Tanrinin bu giicii ve kudreti kahramana daha dogustan
bahsettigi goriiliir. Oguz Kagan’in ana siitiinii bir kere emmesi, kirk giinde yiirlimege
baglamasi, ad koyma torenlerinde birden bire “Benim adim Oguz’dur.” demesi Tanr1

kudretinin gostergeleridir. Kaplan’a gore “Tipler, ¢cogu kez edebi eserlerin anahtari
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vazifesini goriirler.  Eski Tiirk destanlarindaki benzetmeler bile, “alp tipi”nin

sahsiyetine baglhidir’(Kaplan, 1996:6).

Alp tipi yeryiiziinde toreyi hakim kilarak, yeryiiziinde ilerlemeyi, gelismeyi ve
yayilmay1 On plana ¢ikarir. Bunu yaparken torenin geregi olan Tanri’nin yeryiiziinde
gblgesi olmak ve onun adaletini yaymak iilkiisii dairesinden de ayrilmaz. Bu yonii ile

madde ve mana bir biitlinliik i¢erisindedir.

3.2.3. Gazi Tipi

Tiirklerin Islamiyet &ncesi edebi iiriinlerinde karsilastigimiz Alp tipine ait olan
savascilik, kahramanlik gibi 6zelliklerin Islamiyet’ten sonraki tasiyici sekli olarak
nitelendirebilecegimiz bir tiptir. Kaplan’a gore “Gazi tipi, esas itibariyla alp tipinin bir
devami gibi goriinmekle beraber, din unsuru, bu tipi tasvir eden edebi eserlerin yapisi
ile beraber, iislubuna da tesir etmis ve her yoniiyle yeni bir diinya viicuda getirmistir”
(Kaplan, 1996: 6). Kendi biinyesinde Islamiyet &ncesine ait meziyetlerden yigitlik,
kahramanlik, milletin menfaatine uygun bir Tirklik {lkisii ile cihana hiikmetme
idealini, Islamiyet’in cihat anlayis1 ile kaynastiran bir karakterdir. Savaslarda biiyiik bir
kahramanlik gdsteren, sag donen karakterdir. “Gazi tipi de alp tipi gibi diinyayi
fethetmeyi gaye edinen bir kahramandir” (Kaplan, 1996, 112). Alp tipinden doniisen bu
tip, Battalname araciligy ile Gazi tipine doniismiis olmalidir. Cihat ederek Islam’in
yayilmasini saglayan bir karakterdir. Edebiyatimizda Battal-name kahramani Battal
Gazi bu tipe en giizel 6rneklerdir. Battal Gazi, Anadolu’nun Miisliimanlastiriimasinda

O6nemli bir rolii olan, idealist bir halk kahramanidir.

3.2.4. Veli Tipi

Islamiyet’in yayilmasi i¢in ¢alisan ve sosyal yasam icerisinde énemli bir yeri olan veli
tipi, toplumun Islamiyet’ten sonraki sagduyusu gibidir. Onlar1 aydimlatan, yol gdsteren
bir mahiyettedir. “Tiirk Islam kiiltiir ve medeniyetinin tesekkiiliinde dnemli rol {istlenen
bu tipin en belirgin hususiyeti, Islim Dini’nin kaide ve kurallarim, tasavvufi duyus ve
diisiiniisiin prensiplerini yasamak, yasatmak ve yaymaktir. Ayn1 zamanda bir nazargah-1
ilahi olan goniilli, gonill ocaginda sevgiyle, sevdayla, askla okuyan, goéniil taniyan,
gbniil yapan bu i¢ alemin fatihleri, sirf Allah’in(cc) rizasina erebilmek ig¢in, goniil
yolunda goniilleri kazanmay siar edinmislerdir” (Araz, 2006, 35). Islam 6ncesi bilge

tipinin Islam sonras1 karsilig1 gibidir. Ozellikle “Osmanli fetihlerinde savaslara katilan
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“Gazi Tipi”nin yaninda; fethin gergeklesmesine zemin hazirlayan ve fetih sonrasi Tiirk-
Islam kiiltiiriiniin yerlesmesini saglayan “Veli Tipi”dir” (lyiyol, 2010: 27). Veli tipi
ayni zamanda madde diinyasina karsilik mana diinyasin1 da savunandir. Bu y0niiyle
“Islami devir Tiirk toplumunda veli, manevi giicii ile maddi iktidara kars1 koyar
(Kaplan, 1996: 7). Bu yiizden de “Veliler kendilerini umumiyetle maddi iktidar
sahiplerinden {istin gormdislerdir. Halk da kendilerine daha yakin ve yardimci
olduklarina inandiklar1 velileri, maddi iktidar sahiplerinden iistiin tutmustur” (Kaplan,
1992: 121).

Veli tipine sahip insanlar giinliik hayatta halkla i¢ ice olduklarindan sosyal, kiiltiirel
alanda daha etkili olmuslardir. Halkin sosyal diizen igerisindeki ahlaki egitimi ile de

ilgilenen veliler yaptiklari ile halk icerisinde 6nemli bir yere sahip olmuslardir.

3.2.5. Ahi Tipi

Edebi tiriinlerde karsilasilan sembol tiplerden birisi de Ahi tipidir. Bash basina bir
toplumsal diizenin sembolii konumunda olan Ahi tipi, kendisine yakin olan Veli
tipinden su yonleriyle farklilik arz eder. Veli tipi daha ¢ok ilim irfanla ugrasarak halki
dogru yola sevk ederken, ahilerin asil amaglar1 “calisan esnaf sinifini, sehir halkini dis
ve i¢ diismanlardan” (Kaplan, 1996:132) korumaktir. Ahi tipinde esnaf ve sanatkarlik
vardir. Giindiiz sanatin1 veya esnafligin1i yapan Ahi gece de ilim ve irfanini arttirir.
Edebi eserlerde karsilastigimiz Ahi tipinin yetismesi bir gelenek cercevesinde, usta
cirak 1liskisi igerisinde gergeklesmektedir. Cirakliktan ustalia giden bu yolculukta
birey, igerisinde bulundugu grubun hassasiyetlerini gorerek, uygulayarak Ogrenir.
Ciraklik uygulamasi giiniimiize kadar devam eden Onemli bir meslek edindirme

yontemidir.

Ahi tipi halk arasinda diirtistliigiin sembolii olmustur. Esnaflikta kendisi kadar
komsusunu da diisiinen ve bu amagla kendisi siftah etmisse gelen miisterisini siftah

etmemis komsusuna yonelten bir ticari ve ahlaki anlayisa sahiptir.

Ahi tipinin olugmasii saglayan inanglar ve davranis kaliplarimi Mehmet Kaplan
Burgazi’ye dayandirarak Ahilerin biitiin davranislarini dini bir gelenege, eski mitik
denilebilecek bir yapida oldugunu; Ahilikte yigitlik, ahilik ve seyhlik gibi iig

mertebenin bulundugunu; Ahilikte esas olanin comertlik ve yardimseverlik oldugunu,
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bunun igin de helalinden kazanmanin gerektigini; Ahinin islam’1 bilen ve biitiin y&nleri
ile yasayan olmasi1 gerektigini, bunu yaparken de kendisini toplumdan soyutlamamasi
gerektigini vurgulamaktadir. Ahi ayiplar1 6rten ve daima siikreden olmalidir. Ahinin
kilik kiyafeti temiz olmalidir. Ahi Tanri, peygamber ve evliyalara hizmet etmelidir

(Kaplan, 1996:138-143).

3.2.6. Asik Tipi

Halk anlatilar1 icerisnde asik tipine sik¢a raslanmaktadir. Asiklik geleneginin eskiligi
konusunda Kopriilii “Asiklarn kokii Islamiyet 6ncesi ozanlara kadar dayamir. Ozanlar
Islamiyet’ten sonra da bir miiddet islevlerini siirdiirmiislerdir. Selguk ordularinda 9., 12.
yiizyilda ozanlar kopuz denen miizik aletlerini ¢alarak epik siirler soylerler, askerleri
eglendirirlerdi.” (Kopriili, 1989: 131) demektedir. Kokleri ¢ok eskilere dayanan
ozanlik- baksilik gelenegi asiklik gelenegini ve halk anlatilarinda asik tipini
dogurmustur. Ozaniktan asikliga geciste Allah askini dile getiren Asiklar, saz ¢almalar
ve saz esliginde hece Olgiisii ile siirler sOylemeleri ile O6zdeslesmistir. Sonraki
donemlerde konularda diinyevi duygular1 da isleyen asiklar, soyledikleri siirleri
kendilerine 0zgii olusturduklart nazim bigimleri ile dile getirimislerrler. Hikaye
tasniflerinde ask hikdyeleride bulunmaktadir. “Ask hikayelerinin bir kismi gergek
olmakla beraber, bir kismi1 da bir asik tarafindan tasnif edilmis muhayyel bir hikayedir”

(Kaya,2003:2).

Halk hikayelerinde karsilasilan asik tipinin olusma yollar1 gesitlilik gostermektedir.
Kahramanin hikdyede asik olmasi dort basglik altinda degerlendirilmistir. Bunlar: Bade
Icerek Asik Olma, Ayni Evde Biiyiiyen Kahramanlar Kardes Olmadiklarim OgrenincAgsik
Olma, Resme Bakarak Asik Olma, Ik Goriiste Asik Olm (Oguz, 2008:5-6).

Sevdigi kiz i¢in verdigi miicadele
Daglar delmesi
Collere diismesi

Arzu ile Kamber, Asik Garip, Derdiyok ile Ziilfiisiyah, Leyla ile Mecnun, Hursit ile
Mahmihri, Kerem ile Asli, Tahir ile Ziihre, Ferhat ile Sirin, Asuman ile Zeycan, Elif ile

Mahmut, Latif Sah ile Mihriban Sultan, Sevdakar Sah ile Giilenaz Sultan, Salman Bey
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ile Turnatel Hanim vb. hikayelerde karsilastigimiz asik tipinde oldugu gibi sevdigi i¢in

bin cefaler ¢ceken ve yine de yilmayan bir yapiya sahiptir.
3.3. Dayamisma, Yardimlasma ve Sembol iliskisi

3.3.1. Ahilik ve Sembol Olarak Ahi
Ahilikle ilgili olarak Folklor ve Tasavvuf Edebiyati Sozliginde “Arapga geng, yigit,

delikanli ve comert manasinda olan feta kelimesinden gelen ve adina fiitiivvet denen bu
teskilatin mensuplari birbirlerine kardesim anlaminda ahi kelimesi ile miiracaat ettikleri
icin bu kelimeden alinarak bu teskilat mensuplarina ahiler denmistir” (Haciyeva-
Rihtim, 2009:134) denmektedir. Ahi kelimesinin kokeninin Tiirk¢e “Ak1” oldugu, Eski
Tiirkgede comert, eli agik, yigit anlamlarina gelecek sekilde kullanildigi ve Ahi
kelimesinin Aki kelimesinden gelmis olabilecegi yoniinde goriisler bulunmaktadir
(Bknz. Karasoy, 2004:1-23 ve Bayram, 1991: 3-6). Teskilatin adinin ahilik olmas1 da
buradan gelmektedir. Ahilikle ilgili bilgilerin yer aldig1 kitaplara da “Fiitiivvet Name”

ismi verilmistir.

Mehmet Kaplan Ahiler i¢in “Bunlar Anadolu Tiirk kiiltiir ve medeniyetinin
tesekkiiliinde gaziler, veliler, alimler kadar 6nemli rolii olan insanlardir” (Kaplan, 1996:
132) demektedir. Tarihi siire¢ igerisinde “Anadolu’ya gelmeden once de, Tiirkistan’da
Tiirkler arasinda belirli kaideler olarak mevcut oldugu bilinen ahilik, esas hiiviyet ve
seklini biiyiik Tiirk teskilatcist Ahi-Evran-1 Veli ile birlikte kazanmistir” (Caliskan-ikiz,
1993: 7). Ahi-Evran-1 Veli, Ahiligin Osmanli cografyasinda kural ve kaidelerini

belirleyerek bugiinkii anlamda bir esnaf birligi olusturmustur.

Ahilik teskilatinin mensubu olan Ahiler donemlerinde toplum i¢in 6rnek teskil eden
sembol tiplerdendir. Ahi, kendisinden emin olunandir. Harami, helali bilen ve ona gore
davranandir. Ahi tipi 6zetle soyledir: Rizkini helalden kazanan, elinde bir sanati olan,
comert, yoksullarin yardimcisi, alimleri seven, namazlarini kazaya birakmadan
zamaninda kilan, haramdan sakinan, cihat idealine sahip olan ve bunun i¢in askeri
egitimini olan, beylerin ve zenginlerin kapisina gitmeyendir. Tim bu yonleri ile
Ahiligin, c¢alisanin, iiretenin, diiriist kazancin, diiriist ticaretin ve diiriist yonetimin

simgesi oldugunu soyleyebiliriz. Ahilik kiiltiiriindeki “ahi” motifi giiniimiizde insan
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haklarina saygil sivil toplumun ve ¢agdas Tiirk vatandaslarinin yetistirilmesinde bize

151k tutabilecek ornek bir yapidadir( Arica, 1999: 43-44).

Esnaf ve sanatkarlarin bagli bulundugu teskilat olan Ahi Teskilati, ticaretin yaninda
sosyal hayat1 da diizene sokuyordu. Kusurlu malin, malzemeden ¢almanin ve kalitesiz
isin Oniine ge¢mek icin de birtakim Onlem alinmisti. Bu Onlemlerden bir tanesi
“Pabucun dama atilmas1”dir. Bir ayakkabi aldiniz veya tamir ettirdiniz diyelim. Ama
kusurlu ¢ikti. Boyle durumlarda heyet sikayeti ve sanatkar: dinliyor. Eger sikayet eden
gercekten hakliysa, o ayakkabilarin bedeli sikayetciye Odeniyordu. Ayakkabilar da
aleme ibret olsun diye ayakkabiyr imal edenin diikkan catisina atiliyordu. Gelen gegen
de buna bakip kimin iyi, kimin kotii ayakkabi tamir ettigini biliyordu. Boylece pabuclari
dama atilan ayakkabict maddi kazanctan da oluyor ve gercekten pabucu dama atilmig

oluyordu.

Pabucun dama atilmasi uygulamasmin “Ahi Evran'dan kalma oldugu, daha o
zamanlarda da hatali malzeme iireten zanaatkdrin, Ahi seyhi tarafindan meclisten
cikarilip pabucunun tekke damma atildigi ve evine yalinayak gonderildigine dair
rivayetler vardir” (Pala, 2008: 57). Pabucun dama atilmasi, 0 zamanlarda esnafin diiriist

davranmasini tegvik edici olarak sembollestirilmis uygulama olmustur.

Yaren teskilat1 olarak bilinen ve Ahiligin sosyal hayata yansimasi olan “Yarenlik”,
esnaflarin diikkanlarini kapatmasindan sonra, birlik ve dayanigma potasinda yogrularak,
Islam ahlak ve fazileti ile sekillenmesinden meydana gelen, belirli kural ve kaideleri
olan, toplum hayatinda yakin déneme kadar onemli mekanlardan olan kdy odalarinda
sosyal dayanisma Ornekleri sergileyen onemli bir kiiltiirel yapidir. Yarenlik binlerce
yildir Tirkler arasinda yasayan sosyal dayanigmanin bir gostergesi olan Ahiligin
kollarindan biridir. Mahmut Tezcan’a gore Yarenligin kokeni Orta Asya’ya
dayanmaktadir. Geleneksel bir yap1 igerisnde Islamiyet’in kabulii ile bunlarin
Anadolu’daki devami olarak en az 24 kisiden olusan bir teskilat olusmustur. Bu say1
tesadiifi secilmis degildir. Yilin belirli donemlerinde 24 Oguz beyinin bir araya gelmesi
yaren teskilatlarina da ilham olmustur. Her bir yaren bir Oguz beyini temsil etmektedir

(Tezcan, 1990: 338).
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3.4. Hayatin Doniim Noktalar1 ve Sembol iliskisi

Birey ve toplum hayatinda aileler aracilig1 ile devam ettirilen 6nemli anlar vardir.
Hayatin doniim noktalar1 olarak adlandirilan bu anlar, 6zel anlamlar yiiklenerek
kutsanmakta ve kutlanmaktadir. Insan hayatinda dogum, evlenme, oliim olarak
adlandirilan ve igerisinde birgok alt boliimleri de barindiran {i¢c 6nemli doniim noktasi
vardir.
“Aile i¢i gelenekler, bir halkin hayatinda 6nemli yer tutmaktadirlar, ¢linkii onlarin
araciligi ile asirlarca gelismis ve bir sistem olarak algilanmakla aile bireylerinin
kendi aralarinda ve g¢evrede olanlar ile iligkileri kusaktan kusaga, nesilden nesle
aktarilmaktadir. Bununla beraber bu gelenek-gorenekler, orfler adetler ve inanglar,

insan hayatin1 belirleyen dogum, diigiin ve Oliim gibi Onemli gegisleri de
sekillendirmektedirler” (Cetin, 2005: 94).

Toplum tarafindan atfedilen 6nem derecesine gore, her bir ana ve alt noktalarla ilgili
bircok inang, inanis, gelenek, adet, tore ve toreni de barindiran uygulamalar
gelistirilmistir. Yapilan bu uygulamalarla bireyin yeni konumunun topluma duyurulmasi
amaciin yaninda, birey ve toplumca kutsanmis bu donemlerin birey iizerinde
olusturmast muhtemel olumsuz durum ve etkilerden, bireyin korunmasi da
amaglanmaktadir. Toplumsal yasami diizenleyen dini inanglarin da bu uygulamalarda
onemli rolii vardir. “Esasen dinler, bu olaylar iizerinde 6nemle durmuslar ve onlarla
ilgili olarak bir¢ok diizenlemeler yapmislardir. Bunlardan ii¢ii yani dogum, evlenme ve
olim belki de onlarin arasinda, bu tiir inan¢ ve uygulamalar yoniinden iizerinde en ¢ok
durulanlarindir” (Giingor-Giinay, 2007: 101). Dogum, evlenme ve Olim gibi gegis
donemlerinde yapilan biitiin uygulamalar bireyin sosyallesmesine katki saglamaktadir.
Bireyin sosyallesmesi toplumun deger yargilarin1 6grenmesi ve buna uygun davranmasi
anlamina gelmektedir. Bu da milli kiiltiirin dogal ortamda 6gretilmesini, nesilden nesile

aktarilarak devam etmesini saglamaktadir.

Gecis donemleri olarak da adlandirilan hayatin doniim noktalarinda yapilan kiiltiirel

uygulamalar ve inanmalarin kendi i¢erisinde sembolik anlamlar tasimaktadir.

3.4.1. Dogumda Sembol

Insanoglu her dénem dogum mucizesini anlamaya calismistir. Kimi zaman evreni

izlemis, tabiat unsurlari igerisinde toprak, sular, bitkiler, agaclar, taslar, meyveler,
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magaralar, deniz kabuklari, ¢esitli hayvanlar; gok cisimleri icerisinde yildizlar, Ay ve

Giinesin belirip kaybolmasi dogum mitleri gibi mit ve inaniglarla iligkilendirilmistir.

Gegis donemlerinin ilk asamast olan dogum, yeni bir hayatin baslangicin
simgelediginden biitiin diinyada mutluluk kaynagi olmustur. Tirk halki da dogum
hadisesine ¢esitli anlamlar yiiklemistir. Bu anlamlar ¢er¢evesinde birgok sembol
davranis kaliplarinin olusturuldugunu da gormekteyiz. Cocuk ile beraber soyun devami
saglanmakta, sayr arttirilmakta boylelikle de bireyin toplum igerisindeki giliveni
artmaktadir. Dogumla beraber kadinin toplum igerisindeki itibar1 artmaktadir. Cocuk

sahibi olan kadin boylelikle sosyal statii olarak kadinliktan annelige gegmektedir.

Dogum 0Oncesi sirast ve sonrasinda bir¢ok uygulamayi icerisinde barindiran bir dénem
olarak toplumun hafizasinda yer etmis ve bugiin de etmektedir. Dogum 6ncesi, birtakim
kaginmalar ve korunmalar1 barindirir. Cirkine bakmama, bu donemde asir1 korkmama,
harama el uzatmama vb. bunlardandir. Dogum sirasinda kapali biitiin kilitler
acilmaktadir. Boylelikle dogumun kolaylasacagi diisiiniilmektedir. Dogumdan sonra,
anne ile ¢ocugun kirkin1 ¢ikmasi beklenmesi, kirklama téreni, kirklama mevlidi gibi

kacinmalar ve koruyucu uygulamalari igermektedir.
3.4.1.1. Tiireme ve Dogurganhk Sembolleri

Tireme sembolizmi igerisinde birgok mitolojik koken barindirmaktadir. Tireyis
efsanelerinde bozkurt, geyik, agac, magara, kartal vb. hayvanlarin oynadiklar1 roller
onemli bir yere sahiptir. Bitkilerden, hayvanlardan veya cesitli nesnelerden tlireme
mitleri diinyanin birgok yerinde goriilmektedir. Tiireyis miti ile ilgili olarak, bir de ana
tanriga veya koruyucu iye(melek) ile karsilagmaktayiz. Bolgeden bdlgeye ve toplumlara
gore isim ve sekil degistiren ana tanriga veya koruyucu iye sembolizmi Umay, Artemis,

Kibele ve Willendorf gibi isimler almistir.

Tiireme sembolizmi igerisinde yer alan bu tanriga/koruyucu iye figiirlerinin diinyanin
birgok yerinde heykelleri yapilmistir. Yapilan bu heykeller kadin seklinde mustir.
Topragin verimliligi ve dogurganhigt kadimmin verimliligi ve dogurganhig: ile
Ozdeslestirilmistir. “Eski caglarda yasayanlar, her yaratilisin bir kozmogomi(evren
dogum)ediminin bir yansimas: olduguna inanirlardi; buna gore her yaratilis dunya ve

hayatin kendisinin ilahi yaratilisinin bir tekrar: idi. Bitkilerin ve urunlerin her ilkbaharda
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yeniden vyaratilisi, hayatin yeniden baslayacagini gosterdiginden, zamanin yeniden
dogusunun simgesiydi. Bir cocugun dogusu da kuskusuz ayni dusuncenin bir baska
ifadesidir’ (Mascetti, 1990: 152).

Toprak

Toprak, verimliligi ve dogum Oncesi asamayr temsil ettigi i¢in ana olarak
nitelendirilmistir. Bu agidan dogum, toprak iistiine ¢tkmak anlamina gelmektedir. Oliim
ise ana rahmine yani topragin altina geri doniisii temsil etmistir. Bu yiizden mevsimlik
torenler icgerisinde yer alan Nevruz Bayrami, yeniden dogum olarak algilanmas,
kutsanmig ve kutlanmistir. Cilinkii insanlar kis boyunca toprak altinda yani ana rahminde
yagsamistir. Topragin lizerine ¢ikma donemi baharin geldigi donemdir. Baharla beraber
tabiat da uyanmakta ve iireme/yaratilis gerceklesmektedir. “Eski caglarda yasayanlar,
her yaratilisin bir kozmogoni(evren dogum) ediminin bir yansimast olduguna
inanirlardi; buna gore her yaratilis diinya ve hayatin kendisinin ilahi yaratiliginin bir
tekrart idi. Bitkilerin ve lriinlerin her ilkbaharda yeniden yaratilisi, hayatin yeniden
baslayacagin1 gosterdiginden, zamanin yeniden dogusunun simgesiydi. Bir ¢ocugun

dogusu da kuskusuz ayni diisiincenin bir baska ifadesidir” (Mascetti,1990: 152).

Biitlin ilahi dinlerde insanin topraktan geldigi inanci vardir. Bu yiizden yiizyilladir
topraga ve camura yaratma, varolus simgesi goziiyle bakilmistir. Topraktan yaratilmisg
olma inanci topragin kurtsanmasini saglamistir. Bu kutsallik c¢ergevesinde ve biitiin
tabiatin toprakla can bulmasi sonucunda toprak bolluk, bereket ve dogum simgesi
olmustur. Toprak kendisine yiiklenen anlamlar dogrusunda su ile beraber diisliniilmiis
ve “Yer-Su” (Kafesoglu, 1980: 42) kiiltii gergevesinde etrafinda bir¢ok inanis1 da

barindiran onemli bir unsurdur.
Agac/Meyve

Tabiatla her daim i¢ ice olmus bir yasam siiren Tiirk halklari, tabiattaki unsurlari
hayatlarinin bir parcasi haline getirerek, maddi ve manevi kiiltiir {iriinlerine
yansitmiglardir. Bu yansitma, tabiat varliklari igerisinde aga¢ ve agacin meyvesinde de
kendisini gostermistir. Hic¢ siiphesiz gegmisten giinlimiize kadar gelen uygulama ve
inanglar Islamiyet ©ncesinde Tiirk’{in diinyayr algilama ve anlamlandirigmnin bir

tezahiirii olan Yer-Su kiiltleri ile dogrudan iligkilidir.
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Tiirklerde goriilen Yer-Su kiiltiiniin {iriinleri olan tabiat varliklarindan “agag”lari,
tireme ve dogurganlik sembolii olarak bir¢ok destan ve halk hikayesinde gormekteyiz.
Tirk boylarinin menseleri hakkinda sdylenen efsanelerde aga¢ énemli yer tutmaktadir.
“Uygurlarin mense efsanesinde de Uygurlarin atasi olan bes prens iki nehir kavsaginda
bulunan bir adaciktaki kaym agacindan dogmuslardi” (Ogel, 1993b: 141). “Manas
destaninda, kisir kadmnlarin kutsal elma agacinin altinda oynamalan ile ¢ocuklarmin
olacagi inanc1 vardir (Isik, 2004: 41). “Dede Korkut kitabinda adi gegen bir kahraman
(Basat) “atam adin1 sorarsan kaba agag¢, anam adini sorarsan kagan arslan” diyor. Oguz
destanlarinda Kipg¢ak boyunun mensei hakkindaki rivayette de agactan tiireme
efsanesinin izi mevcuttur. Bu rivayete gére Oguz Han bir sefer doniisiinde, savasta 6len
bir askerinin esi aga¢ kovugunun i¢inde bir oglan dogurmustu. Oguz Han bu ¢ocugu
evlat edindi ve Kipgak (yani “aga¢ kovugu”) admi verdi” (Inan, 2000: 65). “Oguz
destaninda, Oguz Kaganin birinci karis1 gokten inmisken, ikinci karisi ise bir agag

kovugundan, yani; yerin sonsuzluklarindan gelmistir” (Sepetgioglu,1995: 39).
Oguz Kagan Destaninda ilgili boliim su sekildedir:

Ava gitmisti bir giin, ormanda Oguz Kagan,
Goliin Ortasinda bir, tek aga¢ uzuyordu,
Agacin kovugunda, bir kiz oturuyordu
Gozii gokten daha gok, bu bir Tann kiziyds,
Irmak dalgas1 gibi, saclar1 dalgaliydi.

Bir inci idi disi, agzinda hep parlayan,

Kim olsa sdyle derdi, yeryiiziinde yasayan:
“Ah! Ah! Biz dliiyoruz! Eyvah! Biz dlityoruz!”
Der bagirir dururdu!

Tipk tath siit gibi, ac1 kimiz olurdu!

Oguz kiz1 goriince, akli bagindan gitti,
Nedense yiiregine, kordan bir ates girdi.
Goniilden sevdi kizi, tutup aldi elinden,

Kizla gerdege girdi, ald1 dilediginden (Ogel, 1993b: 117,118).
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Kiiltiirimiizde aga¢ sembolizmi igerisinde “Hayat Agaci/Diinya Agaci1” anlayist da yer
almaktadir. Etrafina birtakim inanmalar gelistirilen “diinya agacit (kozmik agac)
sembolii diinyanin kutsalligini, bereketliligini ve siirekliligini vurgulayarak yaratma
fikri ile oldugu kadar, nihai olarak da mutlak gergeklik ve mutlak oliimsiizliik
diisiincesiyle iliskide bulunur. Boylece diinya agaci, hayat agaci ya da oliimsiizliik agaci
olur” (Isik, 2004: 93). Bir tiireme sembolii olarak kadini, yasam vermeyi ve bereketi
sembolize etmektedir. Hayat Agacinin koklerinin yerin altinda olmasi govdesiyle
canlilar alemini temsil etmesi ve dallarinin sonsuz gokyiizline uzanmasi, siirekli kendini
yenilemesi ve bagka birgok sebepten Tiirk topluluklari arasinda hayatin ve sonsuzlugun

timsali olarak goriilmiistiir.

Tiirklerde kutsal kabul edilen agaglar arasinda ¢am agact da bulunmaktadir. Abdulkadir
Inan “Yakutlarda karagam agacim da sayarlar. Cocugu olmayan Yakut kadini karacam
agacina gelir, beyaz at derisini agacin altina serer ve agacin karsisinda dua eder.” (Inan,
1976: 39) demektedir. Tiirkler arasinda hayat agaci olarak isimlendirilen agag “Altay
mitolojisine gore gokyliziine yiikselen ¢ok biiyiik bir cam agaciydi. Gokleri delip ¢ikan
bu agacin tepesinde ise Tanr1 Bay-Tlgen oturuyordu. Saman davullarinda da bu agacin
degisik sekilleri goriilmektedir. Altay yaratilis destaninda oldugu gibi bu agaglarin
“dokuz” tane de dallar1 vardi. Ayn1 zamanda “gdk agac1” ad1 verilen bu “hayat agaclar1”
genellikle gokteki bir dag veya tepe lizerinde oturtulmuglardi. Agacin bir yaninda ay,

diger yaninda da giines bulunuyordu” (Giilensoy, 1989: 50).

Gilintimiiz Tiirk topluluklar igerisinde agacla ilgili uygulamalarin bir kismi1 devam
etmektedir. Agacin soyu bildirir sekilde kullanilmast sonucu, “soy agaci” ifadesi
giiniimiizde de kullanilmaktadir. Tarihteki kayin agacina yiiklenen anlamlarin kalintilar:
bir motif olarak ¢am ve ¢mar agaci ile giiniimiizde devam etmektedir. Cinar agacinin

yakin donem Osmanli hanedaninin soy agaci ¢ikarilmasinda killanildig: bilinmektedir.

Agag kutsalligi, orman kiiltii ile ilgilidir. Ormanlar ve agaglar, igerinde binlerce canlinin
yasamasina imkan veren onemli mekanlardir. Cesitli agaglar sadece bu yonii ile bile
kutsal kabul edilmis olabilir. “Orman kiiltii ise dag, pinar vs. gibi doga unsurlar1 ile
birlikte doga kiiltlerine dahildir ve Tiirk Kozmolojisinde Gok Kavramina Karsilik Yer-
Su ilkesi i¢ine girer”(Coruhlu, 2002: 128).
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Agaglar daha c¢ok tiireme ve bereketi sembollerken; meyveler bereketle beraber
dogurganligi sembollemistir. Ciinkii “Meyveler icinde tasidiklar: taneler nedeniyle,
diinyanin yumurtas: olarak dusiiniilmiis” (Giiltekin, 2008: 11) bu yiizden de dogumla
iliskilendirilmistir. “Tirklerde bereket sembolii olarak kullanilan meyve motiflerinden
ozellikle iiziim, nar, incir, kavun, karpuz, bugday basagi v.b. taneli bitki ve meyvalar
genellikle dogurganligin, bereketin ve hayat agacinin sembolii olarak eski ¢aglardan”

(Giiltekin, 2008: 24) gliniimiize kadar kullanilmaktadir.

Bereket, ziirriyet ve dogurganlik sembolii olarak kullanilan meyvelerden birisi elmadir.
Daha ¢ok sifa kaynagi olarak halk anlatilarinda yer almaktadir. Elma kendisine
yiikklenen anlamlar1 ile “verimliligin, ziirriyetin, ebediligin, gengligin, giizelligin,
kuvvetin, sagligin, sevginin, inancin sembolii olmustur”(Simsek, 2008:193). Tiirk halk
anlatilart igerisinde yer alan bircok destan, halk hikayesi ve masalda Hz. Hizir (pir,
dervig, veli) tarafindan verilen elma, dogurganlik ve ziirriyet motifi olarak
degerlendirilir. Daha ¢ok ¢ocugu olmayanlarin basina gelen bu durum neslin devaminin
saglanmasina da yardimci olur. (Simsek, 2008: 194). Hizir, pir veya dervisin verdigi
elma motifine Kerem ile Asl: Han Hikdyesi’nde (Gunay, 1999: 101), Hal Mahmut
Hikdayesi 'nde (Altun, 2008: 267), Kirmansah Hikdyesi’nde, Latif Sah Hikdyesi’nde, Adil
Sah Hikayesi’nde, Melik Sah ile Giillii Han Hikdyesi’nde, Sah Ismail Hikdyesi’nde, Elif
ile Mahmut Hikdyesi’'nde, Arzu ile Kamber Hikdyesi’nde, Asuman ile Zeycan
Hikayesi’nde, Kerem ile Asl: Hikdyesi’nde, Varaka ile Giilsah Hikdyesi’nde, Asik Garip
Hikdyesi’nde (Alptekin 1997: 382) rastlamak miimkiindiir.

Manas’ta hatununun kisirligindan sikayet eden Yakup Han : “Bu Ciriciyr alali on dort
yil oldu. Bir c¢ocuk koklayamadim, 6pemedim. Bu hatun mezarli yerleri ziyaret
etmiyor, elmali yerlerde yuvarlanmiyor, kutlu pinarlar yaninda gecelemiyor.” (Altun,
2004:102-103) demektedir. Burada elmaya atifta bulunulmasinin ve onun
kutsanmasinin sebepleri arasinda kadinin dogurganlik kazanmasina vesile olan kutsal
meyvenin, bircok mitolojide “elma” olarak diisiiniilmesini de sayabiliriz. Boylelikle
agacl yerlerde dolasmak, elma agacinin altinda oynamak, elma yemek gibi uygulamalar
sonucunda ¢ocugu olmayan kadinlarin ¢ocuklarinin  olacagina inandiklar

gortilmektedir.
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Altay Tirklerine ait yaratilis mitinde elmanin islenisi su sekildedir: “Tanr: tarafindan
yaratilan ilk insanlar, meyveli bir aga¢ vasitasiyla beslenmektedirler. Fakat kendilerine
yasaklanan dallardaki meyveleri yiyince Tanr1 katindan yeryiiziine indirilirler. Oliimsiiz
iken olimlia ve hastalikli birer varlik haline dontstirler. Dikkatimizi ¢eken bir baska
nokta da, Eje'ye dogurganhk vasfinin yasak meyvenin yenilmesinden sonra
verilmesidir. Eje, yasagin ihlali nedeniyle dogum yapacak, dogum sancilar: ¢ekecektir”
(Aca, 2005: 11).

Kurt

Tirkler kiiltlirii icerisinde tiireme mitlerinde “kurt” da goriilmektedir. Bir sembol
konumunda olan kurt, Tiirk destan ve efsanelerinde kurdun onderligi, kurdun kutsallig
ve kurttan tiireme mitleri olarak genis yer tutmaktadir. Bahaeddin Ogel Tiirk kiiltiir
tarihinde kurt motifine Hun mezarlarindan c¢ikarilan buluntularin istlerindeki
tasvirlerden itibaren rastlandigindan bahseder (Ogel, 1991a:184). Tiirk soyunun bir disi
kurttan tiiremesini ve himaye edilerek ¢ogalmasini anlatan mitler bilinen en eski Cin
kaynaklarinda da tespit edilmis ve zaman icerisinde bilimsel calismalar ve halk
anlatilar1 yoluyla genis bir bilinirlik alanina kavusmustur. Bugiin Tiirklerin yasadigi

biitlin cografyalarda kurda ytliklenen anlamlar bilinmektedir.

Tiirk tiireme mitlerinde goriilen kurt Salim Koca’ya gore Tiirklerde “atalar kiiltii”niin
bir diger tezahiiriidiir. = Kurda duyulan saygmin sonucunda Hun ve Goktiirk
destanlarinin birgogunda “kurt” temel unsur olarak kendini gosterir. Bu destanlardan
Goktiirk Tiireyis Destaninda “kurt” hem kurtarici, hem de ata durumundadir. Bozkurt
destaninda gecen “Kagan Pu’nun on alti kardesi bulunuyordu. On alt1 kardesten
birisinin annesi bir kurttu” (Sepetgioglu, 1995: 123), “Annesi Goktiirklerce en kutsal
yaratiklardan biri olarak bilinen ve boyle kabul edilen bir kurt oldugu i¢in delikanli,
riizgara ve yagmura s0z gecirir, bu iki kuvveti buyrugu altinda tutardi” (Sepetcioglu,
1995: 123), “Bu kadinlardan dogan biitlin c¢ocuklar annelerinin adini almigslardi.
Bunlardan, annesinin adi Asena (disi kurt) olan c¢ocuk Tirklere hakan oldu.”
(Banarl1,1997: 24), ifadeleri kurda bir annelik vasfi yiiklendigini gdrmekteyiz

Boylelikle kurt, ata olarak kabul edilmis ve bir tiireme unsuru olarak kullanilmistir.

Kurda duyulan saygi, “kurt”u sadece destanlara yansitmakla kalmamis, ayn1 zamanda

onun suretini de bayraklara bir simge yapmustir (Koca, 2000:173-174). Bahaeddin
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Ogel’de Tiirk devlet sembollerinin iizerinde (t6z ve bayrak gibi) kurt heykel veya
sekillerinin kullanilmasini, Tirklerin kurttan tiirediklerine inanmalarinin sonucu
gelistigini dile getirmektedir (Ogel,1993a:79). Kurttan tiireme inanc1 sadece destan ve
efsanelerde islenmemis, o doneme ait duvar resimleri ve abidelerde de islenmistir.
“Kurttan tiireme konusunu tasvir eden ve Goktiirk devrine ait olan en dnemli eser M.S.
582 tarihine ait olan Bugut abidesidir. 1956 yilinda Mogolistan’in Bugut sehrinin 10
km. kadar batisinda bir Tiirk mezarli§inda bulunan bu eser kaplumbaga kaide tizerinde
bir tarafi Brahmi harfleriyle diger yiizii Sogutca (Sogdg¢a) yazilmis bir kitabeye sahiptir.
Kitabe taginin iist bolimiinde ise Goktiirk hanedaninin kurttan tiireyis efsanesini tasvir
eden kurttan siit emen bir cocugu gosteren bir kabartma goriilmektedir” (Coruhlu,1995:

144).

Hunlar déneminde tespit edilen ve Goktiirk, Oguz, Uygur efsanelerinde goriilen kurttan
tireme motifi farkliliklar gostermekle beraber(disi kurt, erkek kurt vb.) ana temanin
ayni kaldigr gortilmektedir. Goktiirklerin kurttan tiireme efsanesinin kisa 6zeti soyledir:
Goktiirklerin atalar1 Bat1 Denizi kiyilarinda yasiyorlardi. Lin adli bir devlet tarafindan,
on yasindaki bir ¢cocuk disinda, kimse sag birakilmaz. Bu ¢ocugun da kollarin1 ve
bacaklarim1 keserek bir batakligin otlar1 arasina atmiglardi. Bir disi kurt tarafinda
kurtarilan ve beslenen ¢ocuk bdylelikle hayatta kalmistir. Bir siire sonra, Cocuk ve
kurdun birlegsmesi sonucu kurt hamile kalmis. Cocugun yasadigin1 duyan Lin devleti,
onu ve kurdu 6ldiirmek istemis, ancak, kurt cocugu oradan kagirarak, Kao-ch’ang
(Turfan)’in kuzey-batisinda bulunan bir dagin altindaki derin magaranin i¢ine girmisti.
Bu magaranin ortasinda genis bir ova vardi. Kurt, burada on tane erkek cocuk
dogurmustu. Zamanla bu on ¢ocuk, disaridan kizlar getirerek evlenip ¢ogalmislardir.
Iste, Goktiirk devletinin kurucu ailesi A-si-na, bu cocuklardan birinin soyundan

geliyordu (Ogel, 1993b:20-24).

Tirkistan’in kuzey-batisindaki Usrasana’da bulunan Buncikes Sarayi’ndan ii¢ safhali
bir duvar resminin Goktiirk kagan soyunun, kurttan tiireyis efsanesini tasvir ettigi
sanilmaktadir.
“flIk resimde viicudunun alt kismm goriilen bir hiikiimdar tahtinda oturmaktadir. Bu
husus onun ongununun kurt olduguna isaret ediyor. Tahtin sag ucundaki ¢iplak
kadin, A-shi-na’nin annesini gostermekte, onun asagisindaki kurt ise bu kadini

temsil etmektedir. Resmin en saginda, dogan ¢ocugun (Tiirk) babasmna takdimi
goriilmektedir. Ikinci resim, kollar1 ve ayaklari kesilmis Goktiirk’{in disi kurt
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tarafindan Lin iilkesinin askerlerinden kurtariligimi tasvir ediyor olmasidir. Kurt
yaral1 Goktiirk’iin ¢ocugunu karninda tasimaktadir. En alttaki (ayni zamanda
Romus Romulus efsanesini hatirlatan) resim ise dogmus olan ilk Goktiirklerin
anneleri kurttan siit emmelerini tasvir etmektedir” (Coruhlu,1995: 99).

Kurttan tiireme efsanelerinin goriildiigli topluluklar igerisinde Baskurtlar da vardir.
“Baskurt efsanelerinde, Baskurtlarin bir avci ile bir disi kurdun evliliginden tiiredigi ve

Baskurt isminin kurt adindan gelme oldugu ifade edilmektedir” (Coruhlu,1995: 100).

Baskurt destanlar igerisinde tespit edilen kurttan tiireme efsanesi igerisinde esine az
rastlanan erkek kurttan tiireme dikkat c¢ekicidir. Destanin kisa 6zeti sOyledir:
“Efsaneye gore, bir kaganin ¢ok akilli ve giizel iki kizi varmis. Babasi onlari
insanoglu ile evlendirmeye kiyamamus, ‘kizlarim ancak tanri ile evlenebilir’ demis.

Kiictik kiz bir tepede tanriy1 beklerken bir kurt peyda olmus. Kiz tanr1 olduguna
inandig1 kurtla evlenmis. Kaog1 halki bu kizla kurttan tiiremis” (Ogel, 1993b:500).

Kurda yiiklenen anlamlar ve kutsalligin neticesinde bir Tiirk boyuna isim olma
derecesine kadar yiikseltilmis olmasi, kurttan tiireme mitlerinin yayilma alanini da
gostermektedir. Bu kurt herhangi bir kurt degildir. Ozellikle efsanelerde, destanlarda
“gok yeleli” olarak tasvir edilmistir. Gok hem renk hem makam sembolizmini i¢erisinde
barindirmaktadir. G6k renkleri makamin sahibi olan Tanr1 sebebiyle kutsal kabul
edilmistir. Yani gok rengi tanrinin rengidir. Bu yiizden siradan bir kurt ile kutsal, yol
gosterici, tiiremeyi saglayici kurdu ayirmak i¢in “gok/boz kurt” ifadesi kullanilmigtir

(Oguz, 200: 121-122).

Bozkirin yorulmak ve yenilmek bilmeyen, grup davranislar sergileyen, hiyerarsik yapiyi
icerinde barindiran, miicadeleci ve yirtict hayvani kurt, bu 6zellikleri sebebi ile Tiirk
sosyal yasamina Ornek teskil etmistir. Kurt, Tanr1 sembolizminin igerisinde kendisine
kutsallik atfedilmis ve hayvan kiitii igerisindeénemli bir noktaya ulastirilmistir. Tiirk
mitolojilerine de konu olan kurt, kendisine atfedilen kutsallik sayesinde bugiin biitiin
Diinya Tiirkliigiiniin sembolii haline gelmistir. Kutsalin kaynagi olan gok, “gdk kurt”
ifadesinin olusmasin1 saglamistir. GOk kurt bayraklarda, sancaklarda ve tuglarda
gokyliziine ulasmistir. Kutsal bir varligin tlireme mitlerinde kullanilmasi, soyun
kutsanmasi adina olagan bir durumdur. Bu sebeple Tiirkler mitlerinde kurttan tiireme

motifini kullanmislardir.

Tirklerin kurda yiikledikleri anlamlar son donem yabanci arastiricilarin da dikkatinden

kagmamistir. Diinyanin dort bir tarafinda kahramanlik gdsteren Tiirk milletinin fertleri
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icin  “bozkurt” ifadeleri kullanilmistir. Kurtulus savasinda Tiirkiye Tirklerinin
gosterdigi kahramanligin sembolii olan Mustafa Kemal Atatiirk hakkinda yazilan Kurt
ve Pars (Machin, 2001), Bozkurt (Armstrong, 2001) vb. gibi kitaplarda bu duruma

ornek vardir.

Tirk ordularinin kurt siiriisiine benzetildigini kimi dogulu ve batili kaynaklardan
okumaktayiz. Tiim bunlar1 dikkate alindiginda, Tiirkler arasinda kurttan tiireme olgusu
yaygin olarakgoriilmiistiir ve bugiin bu olgu halk anlatilarinda sekil degisikliklerine

ugrayarak varligini stirdiirmektedir.
Kartal

Halk kiiltiirtinde tabiat ve evrenle ilgili kimi varliklar dogumla iliskilendirilmektedir.
Tabiattaki canli varliklardan “kartal” ve kartal cinsi (sahin, dogan, atmaca vs.) diger
kuglar Tiirk mitolojisinde ¢ok ©nemli bir tiireme sembolii olarak kullanilmaktadir.
“Yakutlarin soylu kabilelerinin atas1 kartal idi. Ondan her tiirli iyilik ve kotiilik
beklenebilirdi. Teleiitlerden Merkiitler bir kara kartaldan, Yurtas kabilesi de beyaz bagh
bir kartaldan tiirediklerine inaniyorlardi. Ayni sekilde Sato hiikiimdar1 Liko-yung’un
(Goktiirk devri) kartal yuvasinda dogdugu, Macar Arpad siilalesini bir kartal boyundan
geldigi gibi cesitli bilgiler baz1 arastirmacilar tarafindan ortaya konmustur” (Coruhlu,

1995: 75).

Kartaldan veya dogandan tiireme motifi ¢esitli efsanelerde de goziikmektedir.
Soylendigine gore, Kirgiz kabilelerinden birinin bir atasi, bu atanin da ii¢ karis1 varmas.
Bu ii¢ kadindan en kii¢ligii, gece uyurken riiyasinda ¢adira bir aver doganin geldigini ve
yataginin etrafinda uctugunu gérmiis. Sonra da nasil olmussa kadin gebe kalmis. Bu
Kirgiz kabilesini idare eden reislerin hepsi bu kadinin soyundan gelmisler (Ogel, 1993b:
594).

Kartallarin ¢ok yiliksekten ugmalari onlar1 Tanrinin habercileri olarak kabul edilmesini
saglamistir. Bu kutsallik kartalin tiireme mitlerinde goriilmesini saglamis ve zaman
icerisinde ¢esitli Tiirk boyunun sembolii konumuna ylikseltmistir. “Bugdayik kusu
kartallarin en biiyiigi olup, Cavuldur boyunun semboliidir. O ayn1 zamanda Macar
Arpad siilalesinin tiireme semboliidiir. Gokleri koruyan tanriin biiyiik ve giiclii bekgisi

de kartal idi” (Alslan, 2005: 80). Giiglii kuvvetli ve kudretli olarak diisiiniilen kartal, bu
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yapisina uygun olarak Tiirk sanatinda Oguz boylariin sembollerinin de kartal cinsi

kuslar oldugu bilinmektedir.
“Alka-Evli boyunun kusu Koykenek, Cavuldur boyunun ongunu Humay/Kumay,
Salur boyunun ongunu Biirkiit, Ala Yontli boyunun ongunu Yagilbay kusu,
Biigdiiz boyunun ongunu Itelgii kusu ihtimalen kartal cinsi kuslar idi. Bir goriise
gore, Yazir, Doger, Dodurga, Yapar boylarinin ongunuda kartal idi. Bunlara
karsihk Kayi, Bayat, Alka-Evli,Kara-Evli boylarinin sembolii sahin, Bayindir,
Bigene, Cavindir, Cebni boylarinin ongunu Sunkur (Dogan)’dir. Alka-Evli
boyunun sembolii olan Kdykenek’in atmaca olmasa da miimkiindiir. Yazir
boyunun ongunu Torumtay kusu atmaca veya dogan, Yapar oymaginin Kirgu kusu
atmaca, Dodurga boyunun Kizil Kargigay kusu bir atmaca, Avsar boyunun ongunu
Cure-Lagin kusu dogan veya sahin, Kizik boyunun ongunu Sarica kusu Kartal veya
sahin, Beg-Dili boyunun ongunu Bahri kusu ise dogan cinsinden bir hayvan olarak
kabul edilebilir. Ayni sekilde Igdir boyunun Kargigai (Kargigay) dogan veya sahin
cinsinin genel adi, Yiva boyunun ongunu Toygun dogan cinsinden bir hayvan,
Kinik boyunun ongunu Cure-Dogan atmaca tiirii bir kustur” (Coruhlu, 1995: 76).

Boy veya devlet sembolii konumuna yiikselmis olan “Kartal ayn1 zamanda hiikiimdarlik
semboliiydii. Goktiirk ve Uygur doneminde kartal ve diger yirtict kuslar ayn1 zamanda
koruyucu ruhun ve adaletin temsilcisi olarak kabul edilmistir. Bu durum Islamiyet’in
kabuliinden sonra da devam etmistir” (Aslan, 2005: 87). “Tirklerin milli
sembollerinden olan kartal, Tiirk sanati1 ve kiiltlir tarihinde dini, astrolojik, hukuki bir
sembol olmustur” (Coruhlu, 2002:153). Selguklu déneminde kullanilan kartal sembolii

bu duruma Ornektir.
Geyik

Geyik diinya mitolojilerinde karsilagilan bir unsurdur. Geyik daha ¢ok “gabuklugu /
hizliligl, uzun Oomiirliligi, sevimliligi, sonbahar” (Jobes, 1962: 425) simgeleyecek
sekilde yer aldig1 goriilmektedir. Farkli kiiltiirlerde oldugu gibi, Tirk kiiltiirii icerisinde
de yer alan geyik, Islamiyet &ncesinde daha c¢ok disi olarak tasavvur edilmis ve
kendisine kutsallik atfedilmistir. “Erken Altay mezarlarinda ¢ikan kalintilar arasinda, bir
bayrak diregine dikilmis kiiclik bir geyik heykeli ile atlara gecirilmis geyik maskeleri”
(Giilensoy, 1989: 22) geyigin sembollestirilme tarihine 151k tutmaktadir.

Kiiltirtimiizde “Geyik motifi, dilimizde, edebiyatimizda, halimizda, kilimimizde;
velhasil biitiin sosyal hayatimizda farkli renk ve sekillerde yer alir” (Aytas,1999: 161).
Geyik cesitli Tiirk boylarinda keyik, bolan, bugu-bulan, maral, siigun, buga adlariyla
anilmaktadir (Ercilasun vd., 1991:270), Tiirk kabilelerine verilen hayvan isimleri

arasinda geyik anlaminda bogu ve karaca kelimeleri de bulunmaktadir. Islamiyet &ncesi
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Tiirk anlatilarinda daha ¢ok disi geyik &n plana ¢ikmustir (Ogel, 1991a:567). Burada
daha ¢ok bir koruyucu iye konumundadir. Giiniimiizde kiz ¢ocuklarina maral, meral
isimlerinin verilmesi de bundandir. Cengiz Han’1n ilk atas1 “Gok-Kurt”, karisi ise “Kizil
veya Kizilimsi Geyik” (Simsek, 1995: 19) olmasi geyigin tiireme mitlerinde kullanilan
nadir O6rneklerindendir. Daha ¢ok disi bir koruyucu olarak diisiiniilen geyik, ebedi

hayatin ve 6liimsiizliiglin sembolii kabul edilmistir.

Tuncer Gilinensoy’un Emel Esin’den aktardigina goére “Geyik motifi yalniz basina Orta
Asya Tiirk cevrelerinde karsimiza ¢ikmakta ve ayni zamanda hiikiimdar ailesinin gok
ibadetlerini yaptiklari dagda bulundugu kabul edilmektedir” (Giilensoy, 1989: 22).
Giilensoy geyik unsurunun kutsal kabul edildigini destekler mahiyette su bilgileri
vermektedir: “Erken Altay mezarlarinda ¢ikan kalintilar arasinda, bir bayrak diregine
dikilmis kiigiik bir geyik heykeli ile atlara gecirilmis geyik maskeleri geyigin ongun
oldugununa bir bagka delildir’(Giilensoy, 1989: 22). Tirkler bayrak/tug direklerine
kutsal kabul ettikleri hayvanlara ait ya bir bolim veya onlarin sekillerini cesitli
nesnelerden yaparak kullanmiglardir. Daha ¢ok kurt 6rneginde gordiigiimiiz baytrak/tug
kafasina heykelini dikme uygulamasinin geyik icin de uygulanmis olmast Tiirklerin

geyigi kutsal kabul ettiklerine delil olusturmaktadir.

Destan ve efsanelerde ders verici, dogru yolu gosterici bir role sahiptir. Islamiyet’ten
sonra birgok anlatida karsilastigimiz geyik motifinde daha ¢ok erkek olarak tasarlandigi
goriilmektedir. Ozellikle don degistirme motifinde bircok hayvanin yaninda geyik de

tercih edilmisidir.

“Kaygusuz Abdal (Alaiyeli Gayb1)'m, Abdal Musa'nin dergahina intisab1 bir geyik
olaymna baghdir. Yaraladigi geyigin bir kuliibeye girdigini géren Gaybi, onu
yakalamak i¢in kuliibeye gelmis, karsisina ¢ikan Abdal Musa'dan geyigi istemis.
Abdal Musa, koltugunun altinda viicuduna sapli olan oku gdstermis. Gaybi,
yaraladig1 geyigin aslinda geyik donuna biiriinmiis olan Abdal Musa oldugunu
anlar. Bu olay iizerine Gaybi hemen Abdal Musa’ya baglanir.

Bir diger tasavvufi hikaye de Hakim Ata’ya atfen anlatilandir. Bu hikdyeye gore,
Hakim Ata'min mezari1 basinda geceleri geyikler toplanir, tan agarincaya kadar
durup ziyaret ederler, etraftan gegenler zikir sesleri duyarlarmis. Bu ve buna benzer
inaniglarla dini bir yaratik hiiviyetine sokulan geyik etrafinda bir¢cok hikaye ve
destan meydana gelmistir” (Aytas,1999: 163).
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“Bugiin Anadolu’nun muhtelif yorelerinde yasayan “alageyik”, “geyikli baba” gibi,
arttk Islami unsurlarla iyice kaynasmis efsanelerin menseinin Orta Asya oldugu
kesindir”(Giilensoy, 1989: 22) ve Islamiyet 6ncesi geyige yiiklenen kutsalligin etkisi
olmustur. Bu doénem halk anlatilarinda geyik daha ¢ok Islami motiflerin 6ne
cikarilmasini saglayan bir arag¢ olarak goriilmustiir. XI.-XIV. Yiizyillarda yazilmig
anonim bir tefsir olan “Hamza ve Geyik” hikayesi bu tiirdendir.

“Hamza, Hz. Muhammed’in akrabasi oldugu i¢in miisrikler ona dokunmaya cesaret

edemiyorlarmig. Bir giin Hamza’nin ava ¢ikmasimi firsat bilen miisrikler, Hz.

Muhammed’e saldirarak onu yaralamislar. Avda bir geyigin pesine takilan

Hamza’ya geyik lisana gelerek soyle der: “Hamza! Beni ni¢in takip ediyorsun?

Senin evinde sana agir bir is var.” Bu s0z iizerine geyigi takip etmekten vazgegerek

geri donen Hamza, Hz. Peygamber’in basina gelenleri goriince, geyigin

konugmasint Hz. Muhammed’in bir mucizesi olarak degerlendirerek Miisliiman
olur” (Aytas,1999: 163).

Goksel Unsurlar

Tiirk kiiltiirii icerisinde, “Eski Tiirk inang sisteminde gok birinci derecede Oneme
sahipti” (Isik, 2004: 91). Her seyin yaraticisi olarak diisliniilen Tanr1 adeta gokle
0zdeslestirilmistir. Bu yiizden gok kutsal kabul edilmistir.
“Gok insana gercekte nasilsa dyle goriiniir: sonsuz ve agskin. Gok, insanin ve yagam
giicliniin temsil edemedigi “bambagka bir seyi” miikemmel bir bigcimde temsil eder.
Askinhigin sembolii sonsuz olmasindan kaynaklanir. “En yiiksek” olmak, dogal
olarak tanrilara dzgii bir niteliktir. Insanin ulasamadigi yukari bolgeler, yildizli

g0k, tanrilara 6zgili askinlik, mutlak gerceklik, sonsuzluk gibi ayricaliklara sahiptir.
Bu tiir bolgeler tanrilarin mekanlaridir” (Eliade, 2003: 61).

Gokyliziinin kutsalligi, gokte bulunan unsurlarin da kutsal kabul edilmesini, gok
unsurlarina, insanin hayatina kattigi kolaylik veya zorluklara gore anlamlar
yiiklenmesini saglamistir. Giines ve ay 1sikli oluslari, biiytikliikleri, uzakliklar1 gibi
bircok yonden kutsal kabul edilen gok cisimleridir. “Bu ylizden Eberhard, “eski Tiirk
dinini”, ‘Glines ve Ay kiiltlerinden miitesekkil Tiirk G6k Dini’ seklinde tanimlamistir”

(Glinay-Giingor, 2007: 71).

Gok cisimleri igerisinde yer alan Ay, Tiirk kiiltiiriinde kullanilan 6nemli sembollerden
biri olmus, Tiirklerin Islam dinini kabul etmesinden sonra dini bir anlami da ifade
ettiginden, bir¢ok dini eser iizerinde goriilmiistiir. Tam bir genelleme yapamasak da
Tirkler giinesi disi, ay1 da erkek saymislardir (Kusoglu, 2006: 29). “Altay Tiirklerinin

Yaratilis Destaninda Kara Han, yeryliziinii yarattiktan sonra on yedi kat gogii yaratti.
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Gogiin her katina da bir tann yerlestirdi. Yedinci katta Glin Ana, altinci katta Ay Ata
oturur. Tiirklerce giines kadin, ay erkektir” (Gokalp, 2005: 91). Cocuklarin hala ‘Ay

Dede’ demesini de Gokalp ‘Ay Ata’ séziinden kalma olarak yorumlamaktadir.

Coruhlu, Tirklere ait bircok efsane, masal ve hikayede ayin erkek, giinesin de disi
olarak algilandigini bunun Umay kiiltii ile ilgili oldugunu; ¢iinkii bir tanrica ya da disi
ruh olan bu ilahin (yani Umay) ayn1 zamanda gilinesle de iliskilendirilmis oldugunu

belirtmistir (Coruhlu, 2006:25).

Yine Coruhlu, Misirli eski bir Tiirk tarihgisi olan Ebu Bekir b. Abdullah b. Aybek ed-
Devadari’nin eserinden nakledilen bir Tiirk yaratilis efsanesinde ayin erkek, gilinesin

disi olarak kabul edildigini bildirmektedir (Coruhlu, 2006:24)

Bu yiizden ay ve giines tiireme mitlerine konu edilmis goksel unsurlardandir. Bahaeddin
Ogel de Tiirk Mitolojisi adli eserinde aym erkek, giinesin disi olarak kabul edildigini
belirtmekte ve ay 1s1gindan gebe kalindigini bir 6rnekle agiklamaktadir:
“Mogollarm Gizli Tarihi’'ndeki, Alan-Ko’a’nin gebe kaligin1 P. Pelliot aydinliga
kavusturmustur. Alan-Kowa’nin gebe kalma olayi: Sizan 1siktan girerek karnim
oksuyor ve onun parlak 15181 karninin (derinliklerine) isliyordu. (Cadirdan)

cikarken de gilines veya aym huzmelerine tipki sari bir kopek gibi tirmanarak
cikiyordu.

Bu metinde goriilityor ki, Alan-Kowa’nin gebe kalmasinda birinci derecede rol
oynayan sey, ay isiklari ve bu igiklarla inen, sembolik bir hayvan sekline girmis
olan Tanri’nin kendisi veya elgisidir. Metinde ‘glines’ sézlinlin ge¢gmis olmasina
ragmen, gebe kalma olayinin gece ve ay 15181 vasitasiyla meydana gelmesi, bu
meselede aya daha fazla énem kazandirir” (Ogel, 1993b:131-132).

Ay evrende bulunan varliklar igerisinde dogumla iliskilendirilenlerden birisidir.
Duymaz’a gore “Ay, dogusu, batist ve yeniden dogusuyla dogumu, 6liimii ve yeniden
dogumu da isaret etmektedir. Ayin ortaya ¢ikis1 seklindeki kozmik hadisenin “dogmak”
filliyle nitelenmesi de aslinda ay ile dogum kavrami arasindaki semantik yakinligi
gostermektedir” (Duymaz, 2007: 52). Goriilmektedir ki Ay’in ¢ok ¢esitli sembolik

anlamlar1 i¢cinde dogum anlami da vardir.
3.4.1.2. Bir Simge Olarak Aserme

Dogum oncesi gelenek, gorenek, adet ve inanmalara yonelik uygulamalar; kisirlig

giderme, hamile kalma, aserme, hamilelik, ¢ocugun cinsiyetini anlama, hamilelik
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esnasinda hamile kadmin ka¢indii veya yoneldigi davranislar etrafinda

yogunlagmaktadir.

Aserme “Halk arasinda aserme adiyla anilan sézciigiin ashi “as yerme” seklinde olup,
“yiyecek seylerden tiksinme” demektir” (Koktan, 2008: 77). Hamile kadin halk
deyimiyle “as erme” agamasina gelince bazi seyleri yapmakta, 6zellikle belirli nesnelere
bakmaktan, yiyecekleri yemekten kaginmakta ya da tersine bazi seyleri yemeye 6zen
gostermektedir. Bu tlirden davraniglar fizyolojik olarak kadiin biinyesindeki kimi
maddelerin eksikligini gidermek amaciyla yenilmesi gerekli goriilmektedir. Kimi zaman
aseren kadin hamilelik 6ncesi sevmedigi seylere aserebilmektedir. Kimi zaman yiyecek

maddesi olmayan kiil, toprak vb. seylere de aserebilmektedir.

Hamile kadinin oldugu ortamlarda caninin bir sey ¢ekip ¢ekmedigi sorulur. Kadinin
aserdigi seylerin bulunmasi hayati 6nem tasimaktadir. “Hamile kadinin canini ¢ektigi
her sey getirilir aksi taktirde cocugun agzinin egri, goziiniin sas1 olacagina yani sakat
dogacagina inanilir. Hamile kadin agermesin diye elmay1 gizlice itin ¢anaginda gezdirip

yedirilir’ (Ragibova,2008:116).

Kirgizistan’da Yasayan Ahiska Tiirklerinde goriilen yukaridaki inang ve uygulamalar ve
benzerlerine Tirklerin yasadigi gesitli bolgelerde de rastlanmaktadir. Aseren kadin
genellikle aci, eksi ve baharath seyleri yemekten kaginmaya zorlanmaktadir. Bu tutum
Anadolu’da ¢ok yaygin olan “Ye eksiyi, dogur Ayse’yi” tekerlemesiyle de ifade
edilmektedir. Buna karsilik olarak da aserirken tathi yiyeceklerden yemek, oglan
¢ocugunun 6n belirtisi olarak yorumlanmakta, bu durum da halk arasinda; “Ye tatliyi,

dogur atliyi/Hakk1’y1” deyimiyle anlatilmaktadir.
3.4.1.3. Cocugun Cinsiyetinin Tespitinde Kullanilan Semboller

Anne karnindaki ¢ocugun cinsiyeti hamile kadinin viicudunun sekli, canmin ¢ektigi
yiyecekler, tavir ve davraniglarina bakilarak tayin edilmeye calisilir. Ciinkii anne
adaymin hali ¢ocugun cinsiyetini belirlemede ge¢mis tecriibelere bakilarak adeta bir tiir

kod olur.

Hamile kadinin viicudunun sekli goéz Oniinde bulunduruldugunda Kirgizistan’da
Annenin “karn1 yukarida, dik olunca erkek, asagida, yayilmis olursa kiz ¢ocuk olacagina

inanilir” (Ragibova,2008:117). Benzer bir inanisa Tirkiye’de da rastlanir. “Corum’da
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Hal Koyiinde hamile kadinin karni sivriyse dogacak ¢ocugun erkek, yaygin ve kalgasi
biiyiik ise kiz olacagina inanilir (Altun, 2004:120).

Tiirkiye “Isparta’da, Aydin’da, Mugla’da anne karninda bebek iic ay icerisinde
kipirdarsa erkek, dort ay igerisinde kipirdarsa kiz olacagina inanilir” (Altun, 2004:120).

Hamile kadinin yedigi seylerin dogacak ¢ocugun cinsiyetinin 6n belirtisi oldugu inanci
yaygindi. Bu dogrultuda “Ye eksiyi, dogur Ayse’yi”, Ye tatliyl, dogur atliyr/Hakk1’y1”
degimleri eksinin kiz ¢ocugunun, tathinin erkek c¢ocugunun 6n belirtisi oldugu ifade
edilmektedir. Bu basis acist ¢ocuklara yiliklenen anlami da 6ne ¢ikarmaktadir. Zira
geleneksel toplumlarda daha ¢ok erkek ¢ocugu istenmektedir. Bu da degimlere yansimis

ve insanlarin beklentileri dile getirilmistir.

Kirgizistan’da “Hamile kadmin basina gizlice, azicik tuz dokerler. O esnada kadin
sacint diizeltirse kiz, ¢cene bolgesini eliyle silerse erkek ¢ocugun dogacagma inanilir”

(Ragibova, 2008:117).
3.4.1.4. Dogumu Kolaylastirdigina inanilan Sembolik Uygulamalar

Dogum sirasinda dogumu kolaylastiran sembollestirilmis tavir ve davraniglar vardir.
Inan’a gére “Dogumun kolay ve tez olacagina inanan Yakutlar, kiler, ev ve sandiklari
acik birakirlar. Atese yag atip “Ey dogum tanris1 Ayisit Hatun ye! Yolun agik olsun!”
derler” (Inan,1986: 168- Altun, 2004: 128). Benzer uygulamalar1 bugiin Anadolu da
tespit etmek miimkiindlir. Kars’ta kilitli sandiklar agilmakta, kapilar aralik
birakilmaktadir.

“Ozbek Tiirklerinde baba, ¢ocuygu diinyaya gelmek iizere iken, yani annesinden

dogmaya baslayinca evden gonderilir, esik, kapi, kilitler acik birakilirdi. Ahirdaki

hayvanlar bahgeye ¢ikarilirdi. Cocuklar bir taraftan bir tarafa kosturulurdu. Esigin

Oniina at baglanirdi. Caydanlikta siitli cay kaynatilirdi. Madeni esyalara vurularak

tikirt1 yapilirdi. O odaya lamba ve mum yakilip koyulurdu. Yasl ebe doguracak

kadinin yaninda olurdu. Her biri anlaml1 uygulamalar olarak bilinirdi. Caydanlikta

su fokur fokur kaynarsa, at kisnerse, ¢ocuklar kosup bagrisirsa, kilitler agilirsa,

cocugun erken gelecegine inanilirdi. Annenin eziyet ¢cekmeyecegine inanci vardi”
(Kalafat, 2000: 45).

Dogumu kolaylastirdigina inanilan uygulamalar igerisinde su uygulamalar da
goriilmektedir: “Anadolu Tirklerinde bilhassa Dogu Anadolu’da dogum esnasinda

esigin ontline erkek at baglanir ve kisnemesi saglanir. Sela verilir veya ezan okundugu
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da olur. Baz1 yorelerde dogum evinin oniinde ates yakilip, silah atildigi da olur. Baba

evde olmaz Evde ise ¢arsiya gonderilir” (Kalafat, 2000. 45).
3.4.1.5. Bir Sembol Olarak Cocugun Gobek Bag ve Esi

Dogum sonras1 uygulamalar igerisinde “gocugun gobegi ve esiyle ilgili pek c¢ok
uygulama s6z konusudur. Gobekle ilgili uygulamalarin deyimlerimize atasézlerimize
yansidigini da gérmekteyiz. Birbirinden hi¢ ayrilmaz, her isini onunla yapana : “gdbegi
beraber kesilmis”; basarmak i¢in ¢ok ugrasip bircok gii¢liigli yenmek zorunda kalanlara;
“g0begi catlamak™; evde oturmayip hep gezenlere; “gdbegi sokakta kesilmis”; yeni
dogan cocugun gobegini kesen ebenin koydugu ada da “gobek adi” deriz” (Altun,
2004:131).

“Tiirkmenistanda dogumdan sonra ¢ocugu yasamayip 6len kadinlarin yeni dogum

yaptiklar1 zaman, gobeklerini kaynata veya kaynanalar1 keser, boylece ¢cocuygun

O0lmeyip yasayacagina inanilir. Kiz ¢gocugunun gobegi sandik veya ¢uvalin altinda

saklanir. Béylece o kizin; evcil, marifetli olacagma inanilir” (ilyasova, Kalafat,
1998:323)”.

Altun’un Koceli Kandira bolgesinde yeni dogan cocugun gobek bag: ile ilgili yapmis
oldugu derlemelerde goriilen “Cocugun gobeginin, okuyup adam olsun diye okul
bahgesine gomiilmesi, okuyup adam olsun diye, hoca olsun diye cami avlusuna
gomiilmesi.” (Altun, 2004:136) gibi ¢esitli inanislar bugiin hem Tiirkiye’nin hem Tiirk
diinyasinin cesitli bolgelerinde goriilmektedir. Ornek’in (Ornek,1979a:107) Bolu,
Eskisehir, Rize, Bartin, Zonguldak, Artvin'de tespit edilmis oldugu uygulamalar da
paralellik gostermektedir.

Gobek bagi Tiirk halki i¢in biiylik bir 6nem tasidigindan “atilmamasi, hayvanlara
yedirilmemesi gereklidir. Cocugu kétii gozden korumak amaciyla gébek bagini bir beze
sarlp yatagina, yastigmin altina koyarlar, buna "¢ocugun uykulugu" derler (Konya).
Evde saklanirsa, gocugun biiyiiyiince evine baglh kalacagina, sokaga atilirsa gézii digarida
olacagina, okul duvarinin dibine gémiiliirse okumay1 sevecegine, fare c¢ekerse hirsiz

olduguna inanilir (Izmir)” (Boratav, 1997: 151,152).

Gobek baginin sembollestirdigi bir kavram da “ebe” kavramidir. Ebe dogum yaptiran ve
cocugun gobek bagini kesen kadina verilen addir. Ebeler yakin donemlere kadar
toplum igerisinden, geleneksel usullerle yetisirdi. Her kdylin her mahallenin bir ebesi

muhakkak olurdu. Saglik sektoriinde gozlenen gelismeler sonucu her kdy ve beldede
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yapilan saglik ocagi beraberinde saglik gorevlisini de getirmistir. Bu durum geleneksel

yollarla yetisen ebelik kurumunun okumus kesime devrini de gerekli kilmistir.

Binlerce yildir halkin kusaktan kusaga tasidigi deger yargilarindan birisi olan gébek
bagi, etrafinda geleneksel uygulamalar ve inangla olusturularak giiniimiizde de devam
etmektedir. Gobek bagi, diger maddi veya manevi kiiltiir tirinleri gibi toplumun deger

yargilarini diin oldugu gibi bugiin de tagimaktadir.
3.4.1.6. Lohusa Kadin ve Kirk Sembolii

Tirk halk kiltirinde sayr sembolizmi oldukga dikkat c¢ekicidir. Bu sembollerden
dogum gecis déneminde 6ne ¢ikan “kirk” sayisidir. Islamiyet dncesi donemde kokleri
bulunan ve Islami dénemde de devam eden bir dizi dinsel biiyiisel uygulamalarin da
olusturuldugu goriilmektedir. “Islam’da, 40 giin arinma dénemidir: Dogumdan sonra
kadinlar 40 giin yataktan ¢ikmazlar” (Schimmel, 2000: 268). “Cocugun dogumundan
itibaren ilk kirk giin anne ve ¢ocugun sagligi icin 6nemli bir siiredir. Dogum yapan
kadin kirk giin boyunca yatmasa da yemesine, igmesine, dinlenmesine dikkat eder.
"Lohusanin mezar1 kirk giin acgiktir", inanciyla aile ¢evredekiler onun bakimini
uistlenirler” (Altun, 2004:139). Logusa kadinin veya yeni dogan ¢ocugun dogumdan
sonraki kirk giin i¢erisinde hastalanmas1 ~ “kirk basmasi olarak” isimlendirilmistir. Bu
donem hem anne hem c¢ocuk i¢in koruyucu tedbirlerin uygulanmasi gereken bir

donemdir. Annenin ve ¢gocugun biinyesi zayif oldugundan dis etkilere agiktir.

“Kirk giinliik siire i¢inde anneyi ve ¢ocugu hastaliklardan, zararl gii¢clerden,
nazardan korumak iizere birtakim tedbirler alinir, pek ¢ok pratik uygulanir.
Kirk basmamasi igin en yaygin uygulama anne ve ¢cocugun kirk giin evden
disar1 ¢ikarilmamasit ve kirki birbirine karismis kadinlarla g¢ocuklarin
karsilastirimamasidir” (Ornek, 2000:146).

Kirk giiniin sonunda anne ve cocugun gli¢lendigi, dis etkilere maruz kalmayacag:
diisiiniilmekte ve bu siire icerisinde pis kabul edilen annenin “kirklama” olarak
isimlendirilen armma torenleri diizenlenmektedir. Bu uygulama bugiin Tiirklerin
yasadigi cesitli cograftyalarda stirdiiriilmektedir.
“Kirklama, kirk basmasimi onlemek igin yapilan en yaygin korunma islemidir,
koruyucu bir 6nlemdir. Ardindan kirk ugurmasi, kirk gezmesi gelir. Geleneksel

kiiltiiriimiizde "kirk" sayis1 dogum, evlenme ve oliim olan gecis donemlerinde
birtakim inang ve uygulamalar1 beraberinde getirir” (Altun,2004:160).
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3.4.1.7. Koruyucu Iye Sembolii Olarak Umay

Tiirkler arasinda goriilen disi iyeler arasinda sayabilecegimiz Umay, Ana Maygil, Ak
Ene koruyuculuk sembolizmi igerisinde yer almaktadir. Bunlar igerisinde en yaygin
olan ve saygi duyulan, koruyucu iyeler igerisinde en ¢ok sozii edilen ve bilinen
“Umay”dir. Gegmiste oldugu gibi gilinlimiizde Tiirklerin yasadigi biitiin cografyalarda
ozellikle de “Orta Asya ve Sibirya Tiirk kavimleri arasinda cocuklarin ve lohusa
kadinlarin koruyucu iyesi olarak fonksiyonunu siirdiiren Umay, bu yoérelerde de ayni
adla anilmaktadir” (Kilig, 2003: 40).
“Koktirk c¢ag1 Bengli Tas yazitlarinda da adi gecen bu iye, cocuklarin
koruyucusudur. Umay, bu koruyuculuk gorevini, dogum sirasinda, dogumdan
sonra, ¢cocuklar erginlik ¢agina ulasincaya, er adin1 kazanincaya kadar siirdiiriir.
Nitekim bu gorevini er adinin alinmasina kadar siirdiirdiigline dair kayit, Bengii

Tas yazitlariyla agikca anlagilmaktadir. Umay iyesinin varligi, Avrupa sahasinda
yasayan Tirkler arasinda da goriilmektedir” (Kalafat, 1990: 21, Kilig,2003:39).

Dogu Tiirk caginda Bengii taglar iizerinde tespit edilen ve “Bat1 Tiirk sahasinda Huma
Kugsu olarak adlandirilan Hiimay (Umay), dogurganligin, iiremenin sembolii olarak
goriiliip kutsal sayilir. Bundan geng kiz, gelin ve g¢ocuklarin koruyucu ruhu olan Umay,
daha sonra Im1 seklini alarak télih, baht veren iye olarak kabul edilmistir” (Cetin, 2002:
31). Genel olarak yeni dogmus cocugun ve dogum yapan kadinin koruyucusu olarak
bilinen “Umay iyesinin koruyuculugu, sadece insan yavrusuna yonelik bir davranig
degildir. O, ayn1 zamanda biitiin canlilarin yavrularini da biiyiiyiinceye kadar korumak
ve kollamakla da yiikiimliidiir” (Kalafat, 1990: 22). “Umay hakkinda genis bilgi veren
Seyidov, Umay’1 bir yandan giinesle, bir yandan da “disi unsur” olan yerle
iliskilendirmektedir. Kutsal yerin (Otiikken) Tiirk topluluklarma yardim etmesi gibi
Umay da ¢ocuklara, hatta biitiin insanlara kut vermektedir. Bu nedenle Kirgizlara gore
Umay ayn1 zamanda bol mahsul almaya, mal ve miilkiin artmasima da yardim eder
(Kilig, 2003: 43). Boylelikle Umay’in koruyuculuk vasfinin yaninda, ¢ogalmanin ve

bereketin de sembolii olmustur.

Umay’in koruyuculugu, bu anlamma yakin anlamlar cagristiracak inanislart da
dogurmustur. Bu yiizden “Avarlar da, Umay, bir kus bi¢ciminde tasavvur edilir ve kimin
basina golgesi diiserse, onun kagan olacagma inanilird” (Kalafat, 1990: 22). Bu
durumu “talih kusu” kavrami ile ifade edebiliriz. Giiniimiizde bir¢ok sans oyununun

simgesinin kus olmas1 ve talih kusu anlayis1 Umay kusu inanisi ile iliskilendirilebilir.
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Umay’in bir kus olarak tasavvuru sonucunda birgok yorede kus ile ilgili uygulamalar
sans ve bolluk getirecegi sekilde bir inanisa doniismiistiir. Uzerine kus pisleyen birisi
i¢cin toplum arasinda sansinin a¢ildigina, yakin bir zamanda para gelecegine inanilmasi

veya sans oyunlar1 oynamasi gerektiginin sdylenmesi bu tiir inanislardandir.

Umayin talih, baht anlamimin olmasi ile iliskilendirilebilecegimiz bir uygulama olarak
yolculuga c¢ikanlara yonelik iyi dilek ve temennileri sdyleyebiliriz. Kirgizistan’da yola
cikarken yapilan dua igerisinde “Tegir atam, Umay anam yardim etsin, ervahlar
desteklesin” (Erdem, 2000: 97) ifadeleri de yer almaktadir. Kars ve Ardahan
dolaylarinda yola ¢ikan kisilere yolun agik olsun anlaminda “ugur olsun” denmektedir.
Her iki 6rnekte de ugur getirici olan ve yardimci olacak olan varliga atif s6z konusudur.
Bu varlik hig siiphesiz toplumda 6nemli bir yeri olan Umay’dir.
“Islamiyet’ten sonraki efsanevi kuslardan biri olan Huma, Devlet Kusu olarak
nitelendirilmektedir. Abdulkadir Inan’a gére Humad veya Humay hakkindaki
efsane, Yakutlar’m i kusu(ruhu) hakkindaki s6yledikleri efsaneye ¢ok benzer.
Yakutlarda da Umay adi “um1” seklinde talih kusunun adi olarak muhafaza

edilmistir. Rivayete gore Huma kimseyi incitmeyen ve dirisi ele gecmeyen bir
kustur”(Coruhlu, 1995: 25).

Kaggarli Mahmud’un Divan-1 Ligat- it Tiirk eserinde ¢ocugun esine (sonuna) Umay
isminin verildiginden bahsetmektedir. Umay’a saygi gostererek insanlarin ¢ocuk sahibi
olabileceginden de dile getirmektedir (Kasgarli, 1998:123). Ali Duymaz, Tiirk
Folklorunda Di1s Ruh Tasarimi isimli ¢aligmasinda “Tiirk kiiltiiriinde plasentaya baglh
ruh kavramma yakin anlamda “umay” kavramini degerlendirmek miimkiindiir”
(Duymaz, 2008: 3) demektedir. Umay kavrami ve Umaya sayginin ¢ocugun esinde
devam etmesi giiniimiiz Tiirk toplumunda gdzlemlenebilmektedir. Cocugun esi canli

kabul edildigi icin, rasgele bir yere atilmamakta, topraga gomiilmektedir.
3.4.1.8.Kaotiiliik Sembolii Olarak Albasti / Al Karisi

Anne ve cocuguna zarar vereceginden korkulan ruhlarin basinda Al Karis1 gelir.
“Albasti, al karist denilen kotii habis bir yaratik ile miinasebete konulan bir logusa
hastalig1 olup, hekimlik dilinde buna ‘Humma-i nifasi’ ad1 verilmektedir” (Ulkiitasr,
1977: 326). Al karis1 Gok Tanr1 Inang Sisteminden giiniimiize gelmis, anne ve ¢ocuguna
musallat olacagi diisiliniilen, kotii ve ¢irkin bir ruhtur. Anne ve ¢ocugunu al karisinin

katiiliiklerinden korumak icin Tiirk diinyasinda yapilan bir takim ortak pratikler vardir.
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Malinowski’ye gore bu pratikler dinsel ve biiyiisel niteliklidir (Malinowski, 1990:77).
Lohusanin yattig1 odada 1sik/ates yakmak, lohusanin yatagina kocasmin bir esyasini
birakmak, demir koymak, Kur’an-1 Kerim asmak, ekmek birakmak gibi pratikler bu
tirdendir. Bu pratiklere bir¢ok ornek wverilebilir, bunlardan atesle ilgili olanlar1

sunlardir:

“Kandira Tiirkmenlerinde lohusanin yataginin altina koz/ates konur” (Altun, 2000:151).
“Ozbek Tiirklerinde dogum olacak odaya lamba ve mum yakilip koyulur” (Kalafat,
2000:45).“Anadolu’da dogum yapilan evin esiginin Onlinde ates yakilmaktadir”
(Kalafat, 2000:204). “Azerbaycan’da al karisindan korunmak igin su temsili olarak
hangerlenir. Esikte ates yakilir” (Kalafat, 2007:38).

Bu 6rneklerde ates lohusay1 ve ¢ocugu hem al karisindan hem de diger kotii ruhlardan
korumak icin yakilmaktadir. Atesin sahip oldugu yakicilik al karisinin lohusaya
yaklagmasint engeller ve atesin 15181 da diger koti ruhlarin (kara iye ya da

cinlerin)lohusaya yaklagmasini onler.

Bunlarin yaninda “al karis1 al renkten korktugu icin lohusaya al bez baglanir, al renkli
yorgan oOrtiiliir. Al beze bdylece koruyucu bir nitelik yiiklenmis olur. Al kelimesinin ates
kiiltiiyle alakali olmasi bilhassa bu ruhun en eski devirlerde hami (koruyucu) ruh, ates
ve ocak ilavesi oldugunu géstermektedir” (Inan, 1987:263-Altun, 2004:152). Buradan
lohusaya al bezin baglanmasinin sebebinin al renginin ates kiiltiiyle ilgili oldugu ve

atesin de bildigimiz gibi koruyuculuk 6zelligi oldugu sonucuna varabiliriz.

Abdulkadir Inan Albasti hakkinda “Lohusalara musallat olan bu kétii ruh, Cin
seddinden Akdeniz kiyilarina, Buz denizinden Hind’e kadar yayilmis Tiirk folklor ve
hurafelerinden Alkarasi, albasti, albis, almis adlariyla yer alir” (Inan, 2000: 41)
demektedir. Yapilmis olan ¢aligmalar incelendiginde Albastiya Tiirk diinyasinin hemen
her yerinde rastlanmaktadir. Bolluk ve berekete, liremeye karsi olan bir varlik olarak
tasavvur edilmistir. Tiirklerde goriilen bolluk, bereket ve iireme koruyucusu Umay
tyesinin zidd1 olarak tasarlanmistir. Umay’in ziddina, yeni dogum yapan logusa kadina
ve yeni dogmus ¢ocuga musallat olma gibi 6zellikleri vardir.
“Bu mitolojik varliga biz biitiin Tirk boylarinin mitolojisinde rastlayabiliriz:

Baskurtlarda, Kazaklarda, Tuva ve Altay Tiirklerinde, Ozbeklerde, Azerilerde,
Karakalpak, Nogay, Karagay-Balkar, Kumuk, Tiirkiye Tiirklerinde, Yakutlarda vb.
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Sadece Tirk boylar degil, Kafkasya halklari, Mogollar ve Tacikler de Albasti
adinda bir ruhun olduguna inanirlar. Ayrica Albasti’yr andiran yaratiklar Eski
Mezopotamya, Siimer-Akkad ve Yunan mitolojilerinde de bulunur. Ama yine de
Gok’te yasayan Tanrilar neslinden olan ve sonraki donemlerde bu kutsalligin
kaybeden Albasti ile ilgili mitler en ¢ok Tiirkler arasinda korunmustur” (Cetin,
2007: 21).

Yasar Kalafat’in tespitlerine gére Al Karis1 Tirkler arasinda “Albasti, Alkarisi, Al,
Albis, Almig” (Kalafat, 1990) gibi isimlerle anilmaktadir. Tiirk topluluklar1 arasinda Al

Karst ile ilgili birgok inanis da goriilmektedir.

“Tiirkler, Albasti’nin kizil (al) tenli, sar1 uzun dagmik sacli, memeleri dizlerine
kadar sarkan c¢irkin bir kadin kiliginda olduguna inanirlar. Bazi1 kaynaklarda
Albasti, 70 memeli ve her memesi ile 70 bebegi emziren ¢irkin bir kadin olarak
tasvir edilir. Albast1 insanlara, ¢cocuklara, ayrica yeni dogan bebeklere ve hamile
kadinlara biiyli yapar, kotii hastaliklar gonderirmis. Tiirkiye Tiirkleri, Azeri, Kazak
ve Kirgiz Tirklerinde Albasti’nin insanin i¢ organlarini ¢aldigi da soylenir. Mesela
Kirim ve Osmanli Tiirklerinde korunan inanglara gore Albasti (Alkarisi) hamile
kadinlara eziyet eder, onlarin diisiik yapmalar1 naneden olurmus. Radloff’a gore
Albast1, hamile kadinin cigerini alirmis, iste bu yiizden de bu yaratik resimlerde
elinde cigerle tasvir edilirmis. Kadim insanlar Albasti’y1 yaklagtirmamak igin
dogurmakta olan hamile kadinin bas ucunda dua ederler, dua da yeterli olmazsa
hamile kadina 6nce yavagca sonra daha sert bir sekilde kame1 ile vururlarmis. Bu
gelenege Kazak Tiirklerinde daha sik rastlamaktayiz” (Giylmanov 1999: 19).

“Altayli boylarda ve Kirgizlarda dogumun gecikmesi veya giic olmasi “albast1”
veya “al karas1” denilen kotii ruhlarin lohusaya musallat olmasina baglanmaktadir.
Bilindigi gibi bu inang¢ ve ondan korumak {izere bas vurulan careler aslinda hemen
biitiin Tiirk diinyasinda yayindir” (Gilingor- Giinay, 1997: 68).

“Gagauzlar albastiy1 dev seklinde tarif ederler. Lohusay1 ve bebegi onun serrinden
korumak i¢in dogumdan ii¢ giin 6nce ve dogumdan {i¢ giin sonra su yerine raki
verirler. Aksamlar1 lohusanin kapisina koétii ruhlar iceri girmesin diye kor halinde
ates koymaktadirlar. Al karisinin pejmiirde, daginik sach bir kocakar1 seklinde
goriindiigiine inanirlar” (Giingor- Argunsah, 1991: 43).
“Hakkari’de al basmasin diye yorgana igne batirilir. Ayrica, logusa yatagi yanina, kirki
cikarincaya kadar siipiirge birakilir. Boyle yapilirsa, o kisiyi al karisinin basmayacagina
inanilir”  (Kilig, 2003: 61). Tim bu uygulaalar halk sagligini korumaya yonelik,
icerisnde biiyiisel islemleri de barindiran uygulamalardir. Mitik unsurlarin gercekmis
gibi kabul edilmesi, insanlarin var olan durumlari birtakim nedenlere baglama inang ve

isteklerinin yansimalaridir. Islam 6ncesi inang uygulama ve unsurlarmin bu yollarla

devam ettirilmesidir.
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3.4.1.9. Dogum ve Renkler Sembolizmi

Tiirk toplumunda dogum hadisesi kendi igerisinde asamalara ayrilarak birtakim sembol
davranis kaliplari, dinsel ve biiyiisel uygulamalar olusturulmustur. Bu asamalar Dogum

Oncesi, Dogum Sirasi ve Dogum Sonras: olarak isimlendirilmektedir.

R enkler etrafinda cesitli inang ve uygulamalar1 barindirmaktadir. Renkler igerisinde
kirmizi-al 6nem kazanmistir. Genel olarak kirmizi renk kanla, damarlarda akan yasam
suyu ile iligkilendirilerek, hayatin, bolluk ve bereketin rengi kabul edilir. Gelinlerin
beline kirmiz1 kusak baglanmasi, al duvaklar ortiilmesi “Tiirklerde kirmizi rengin bir
ergenlik sembolii olarak geleneklere yansimis halleridir” (Ogel, 1991b:275 ). Dogum
oncesinde bekaretle iligkilendirilen bir renk olan kirmizi, ayni zamanda dogumla da
iligkilendirilir. “Al basmasmmin kirmizi rengi sevmedigi ve kirmizi olan yere
gelmeyecegi inanciyla, Anadolu’nun hemen her yerinde lohusalara musallat olduguna
inanilan bu kotli ruhtan korunmak i¢in lohusanin basina kirmizi kurdele baglanir”
(Teke, 2005: 13). Bu yerlerden birisi de Tekirdagdir. “Tekirdagda lohusa kadina bir
hastalik gelmemesi icin herhangi bir yerinde kirmiz1 kurdele takilir. Ziyarete gelenlere

kirmizi renkli lohusa serbeti ikram edilir” (Artun, 2005: 136).

Oguz’a gore “Kanin ve topragin ifadesi olan kirmizi renk, dogum ve dogurganligin
teminatidir” (Oguz, 1980: 321). Boylelikle dogumla iliskilendirilen kirmizi, hayatin

teminati olarak goriilmiistiir.

Dogumlan sonra gocuklarin cinsiyetlerini isngeleyen renli kiyafetler giydiriligi goriiliir.
Mavi ve mavinin tonlar1 ile kahverengi, koyu yesil erkek ¢ocuk i¢in tercih edilirken;
pembe ve pembenin tonlari ile eflatun, turuncu gibi renkler de kiz ¢ocuklar1 igin tercih

edilmektedir.

3.4.2. Bir Sembol Olarak Siinnet

Stinnet ergenleme torenleri igerisinde yer almaktadir. Tiirk kiiltlirii icerisinde bedene
uygulanan islemler igerisinde torensel nitelige kavusmus Onemli bir uygulamadir.
Stinnet Miisliiman Tiirk toplumu igerisinde en yaygin dini uygulamalar icerisindedir.
Stinnet olmak dini bir mahiyet tasimakla birlikte, geleneksel olarak yapilmasi zorunlu
uygulamalar igerisindedir. Tirkler arasinda siinnet islemi erkek lireme organinin ug

tarafin1 kaplayan derinin ¢epecevre kesilmesi seklinde gerceklesmektedir.
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Cocukla dogrudan ilgili olarak diisiiniilen siinnet, geleneksel bir boyut tasimaktadir.
Siinnet dogrudan dini bir sembol olarak kabul edilmistir. Siinnetin Islamiyetle
iliskilendirilmesi somucu, siinnet olan c¢ocuklarin Miisliimanliga adim attiklar
diisiiniiliir. Bu sayede Miisliman olan bir ¢ocuk Miisliiman olmayanlardan ayrilmis
olur. Miisliiman c¢ocuklar igericisinde siinnet zamani ge¢mis olanlara “gavur”,
“stinnetsiz” gibi asagilayict sozlerin sdylendigi bilinmektedir. Bu sebeple slinnet ¢ocuk
icin de Miislimanliga ge¢is anlamina gelmektedir. Miisliiman toplumlarda bir
Miisliimanla evlenen yabancidan bagka birtakim seylerin yani sira ¢ogu zaman siinnet
olmasi da istenmektedir Bu durumda siinnet, dinselligi belirten bir isaret, bir sembol
olmaktadir. Tiim bu faktorlerden dolay: gelenegin giiclii bir yaptirimi da vardir (Ornek,
1977: 173-174).

Cocugun siinnet olmasinin yast kesin bir kurala baglanmamis olmasinda ragmen 3-6 yas
arast daha uygun goriiliir. Siinnet hadisesinde adeta erkek cocugun c¢ocukluktan
erkeklige gecisi, olgunlagmasi saglanir. Bu dogrultuda hadisenin kutsanmasi ve
kutlanmas1 gergeklestirilir. Goriilmektedir ki siinnet ¢ocuk icin 6nemli oldugu kadar,
toplum i¢in de ayr1 bir anlam tasimaktadir. Siinnetin toplumsal boyutlar1 igerisinde
stinnet diigiinleri de 6nemlidir. Tiirklerin ¢esitli vesilelerle yaptiklar: torenler arasinda
stinnet torenlerine genis yer verildigini goriiyoruz. Hatta bu térenler Stirname ad1 verilen
kitaplara da konu olmustur. Miisliiman Tiirk tilkelerinde erkek ¢ocuklar, ergenlik cagina
gelmeden Once bir diigiin havasi i¢inde siinnet olurlar. Yapilan siinnet islemi sirasinda
biitiin es, dost ve akrabalarin katilimi ile eglenceli bir toren diizenlenirdi. Giiniimiizde
stinnet diiglinii islemden bir hafta sonrasinda da yapilmaktadir. Halk arasinda bu

*29%  C6

eglenceli torene olarak “Stinnet diigiinii” ,“slinnet téreni” denir.

Her aile kendi biit¢esi oraninda bir diigiin tertipler ve bu diigline “stinnet diiglini” isimi
verilir. “Siinnet zamani ve mevsimi olarak daha c¢ok ilkbahar, yaz ve sonbahar
mevsimleri tercih edilmektedir” (Artun, 2005:143). Siinnet ¢ocuklar1 bu giinde 6zel bir
toren kiyafeti olan “siinnet kiyafeti” giyer. Elinde asasi, basinda taci, lizerinde masallah
yazili kusagi ile diigiindeki biitlin ¢ocuklardan farklilik gosterir. Bu diigiinde ¢cocuklarin
eglenebilmesi amaci ile yapilir. Cocuklar i¢in hazirlanan slinnet yataklar1 da 6zenle

siislenmektedir. Geleneksel toplumlarda diigiiniin siiresi birkag¢ giinii bulurken modern
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toplumlarda bu siire daha kisadir. Kirsal kesimlerde evlerde yapilan diigiinler, sehirlerde

salonlara taginmustir.

Siinnet uygulamasi ile beraber olusan bir diger kavram da kirveliktir. Mahmut Tezcan’a
gdre “Islam dininin gereklerine gore yapilan siinnet térenlerinde cocugu tutana “kirve”
denir” demektedir (Tezcan, 1982: 122). Fahrettin Kirzioglu'na gore, kirvelik gelenegi
Dagistan Demirkapisi'ndan Adana'ya Tebriz-Urumiye (Sahpur)'den Sivas'in dogusuna
kadar olan sahaya yayilmistir (Kirzioglu,1953:504). Kirvelik Tiirk toplumunda Sanal
akrabalik igerisinde degerlendirilmektedir (Artun, 2005: 197). Kirve ve ailesi, kirvelikle
beraber siinnet olan ¢ocuk ve ailesi ile akraba olur. Bu akrabalikta ¢cocuklar kardes kabul
edildigi i¢in kiz alip verme olmaz. Eskiden cok islevli olan kirvelik igerisinde diigiiniin
biitlin masraflarin1 karsilamaya kadar giden bir uygulama varken, giiniimiizde derecesi
azalmistir. Kirve olacak kisinin tespit edilirken genellikle siinnet olacak c¢ocugun
babasinin yakin bir arkadasi veya dost edinilmek, akraba olunmak istenen birileri tercih

edilmektedir.

3.4.3. Evlenmede Sembol

Tiirklerde aile toplumun temel tas1 sayilmis ve bu anlayis ¢ercevesinde aile kurumuna
biiyiilk bir onem verilmistir. Geleneksel bir yapiyr da teskil eden evlenme, aile

kurumunun sekillenmesi i¢in yasal zorunluk olmustur.

Evlenme gecis donemi kendi igerisinde kiz gbérme, kiz isteme, soz, nisan ve diigiin
(nikah) seklinde ¢esitli asamalarada sembollesmistir. Tiirk toplumunda goriilen evlenme
tiirleri igerisinde bu asamalarin bir veya birkacinin ayni anda goriilmedigi de olur. Genel
olarak evlenme tiirleri goriicii usulii ile evlenme, kiz ka¢irma, anlasarak evlenme
seklinde olmaktadir. Evlenme isteginin belirtilmesi noktasinda ¢ok cesitli uygulamalarla
karsilagilmaktadir. Bu uygulalamarin kokeninde geleneksel yapinin bu tiir istekleri
dogrudan gosterme konsunda bir engel olusturmasi kabul edilebilir.
“Dogu Anadolu’nun baz1 yerlerinde, gen¢ kiz begendigi delikanlya, gelip
kendisini ailesinden istemesi i¢in, “beyaz mendil” igerisinde 6zel bir esyasini
gondermektedir. Gonderilen esya, cogunlukla, yliziik, tarak ve benzeri kizin giinliik
hayatinda siirekli kullandigi, bu nedenle de delikanliya siirekli kendisini
hatirlatacak bir sey olurdu. Kizin gonderdigi mendili alan delikanl, eger kiz1

seviyorsa durumu ailesine iletir, bir mani yoksa kizi istetir, bu sekilde evlenip
hayatlarin birlestirirlerdi” (Cihan, 2005: 560-561).
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“Diyarbakir’in Lice ve Dicle Ilgeleri ile Karacadag yoresinde, evlenmek isteyen
geng kizlar, bu isteklerini karsisindaki erkege anlatmak ig¢in, bir cocuk aracilig ile,
iizerine isimlerinin bas harfleri beyaz ve kirmizi renkle islenmis ya da iizerine kalp
cizili bir mendil gondermektedir. Erkek de, bunun karsiliginda tespih gonderir.

Yoredeki baska koylerde, firsat bulduklar yer ve zamanda, erkekler evlenmek
istedigi kisinin yliziine ayna tutar (151k verir), ve bir siire sonra yalniz kaldiklar1 bir
ortamda konusmadan, erkek bayana tarak, bayan da erkege ayna verir. Bu olay,
artik “gel beni iste” anlamina gelir” (Cihan, 2005: 561-562).

“Bingol yoresinde, evlenmek isteginde bulunan kiz sevdigi erkege esarbini gdnderir.
Erkek kizla evlenmek istiyorsa, karsiliginda, mendilini esarbin icine katlayip geri
gonderir” (Cihan, 2005: 562). “Giineydogunun bir¢ok yerinde, en fazla yaygm olan
sembollerden biri, evlenmek isteyen erkegin pilava kasik saplamasidir. Evlenmek
isteyen geng, annesinden pilav yapmasini ister, pilav yapildiktan sonra, herkesin hazir
bulundugu yemekte, geng¢ pilava kasigini batirip sofradan kalkar. Bu sembol farkl
bi¢imlerde uygulanmaktadir” (Cihan, 2005: 567). Gegmiste benzer uygulamalar ¢ok

fazla goriilmesine ragmen giiniimiizde bu uygulamalarin goriildiigi yerler sinirlidir.

Zamanin degismesi iletisim araclarin1 da degistirmistir. Cep telefonu ve internet
teknolojisi bu giiniin ¢6p catanlar1 durumundadir. Artik gengler ya birbirlerini dogrudan
gorlip karar veriyorlar ya da dncesinde internet ortaminda bulunan sosyal aglarda goriip

begenip iletisime gegiyorlar.
3.4.3.1. Kiz Gorme

Tarihi sliregte ¢ok Onesenen fakat giinlimiizde kirsal kesimlerde devam eden bir
uygulamadir. Kiz gérme asamasi oncesinde Cocuklarini evlendirmek isteyen aileler
uygun kiz arayisia girerler. Uygun kizlar belilendikten sonra, kiz gérme uygulamasi
olmaktadir. Erkek tarafi kizi carsida pazarda gozler. Beyenirlerse goriiciiliige gidilir.
Gorticiiliige kalabalik gidilmez. Erkek tarafindan oglanin anasi, halasi, teyzesi ve bir
komsu ile kizin evine c¢esitli bahanelerle giderek kizi evde gérmek ister. Kizin boyunu
posunu yakindan gorek icin cesitli bahanelerle kizin boyuna posuna bakarlar,
konusturmaya calisirlar. Kiz goriiciiliik boyunda bir sandalyede oturur. Bu agama hem
kiz tarafi hem de erkek tarafi i¢in niyetlerin az ¢ok asikar edildigi donemdir. Daha ¢ok
kiz tarafinin turumu belirleyici bir unsurdur. Erkek tarafi kizda huy, diizen, ¢aligkanlik,
beceriklilik, temizlik gibi birtakim ozellikler arar. Bartin bdlgesinde kiz gormede

onemli olan yiliz gilizelligi degil, huy giizelligidir. Kayseride kiz gérme, begenme
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genelde hamamda olmaktaadir. Kizin viicuduna, huyuna ve bohgasina bakarak kiz
hakkinda bilgi edinmeye calisilir. Evde gerceklesen kiz gérme uygulamasinda kiz tarafi
niyetlerini sezdiririr sezdirilir. Olumlu ise bir {ire sonra kiz istedege gidilir. Olumsuz ise

baska kizlar goriilmege gidilir (Artun, 2005: 151-152).

Bu asamada sembollestirilen unsurlar kiz gérme ve begenmenin sekilleridir. Hamamda

gbrme, ¢arsipazarda gorme, evde gérme bu anlamda sembollesmistir.
3.4.3.2. Kiz isteme- Soz Kesimi

Kiz isteme gelin adaymin kesinlesmesi ile gerceklesir. Kiz istemege gidilirken kiz
tarafinin ve erkek tarafinin aile biiyiikleri de muhakka katilir. Kiz istemege giderken
eli bos gidilmez. Muhakkak tath gotiiriiliir. Giderken gotiiriilecek seyler zamanin
modasina gore degismektedir. Onceden baklava tarzi tathlar tercih edilirken,
giinimiizde c¢icek ve cikolata tercih edilmektedir. Goriiciilikte kiz “Allah’in emri
Peygamber’in kavli” ile anasindan, babasindan istenir. Anne ve baba eger kiz1 vermeye
goniillityse ve kizin da gonlii varsa “Allah yazdiysa, biz ne diyelim” diyerek rizalarini
bildirirler. “Hayirli ugurlu olsun” denir ve s6z kesimi i¢in giin belirlenir. Gliniimiizde
onceden kiz ve erke§in birbirlerini gorerek,- anlasma usulii ile gergeklesen kiz
istemelerde “cocuklar birbirini gérmiis begenmis” ifadeleri de kullanilmaktadir. Bu
asamada karsilasilan semboller icerisnde ¢igek, ¢ikolata veya tath, el 6pme, “Allahin

emri ve peygamberin kavli ile” ifadesi sayilabilir(Artun, 2005: 152-153).

Kiz isteme sirasinda karsilagtigimiz bir sembol uygulama da “tuzlu kahve” ikramidir.
Karsilikli memnun kalinmigsa, misafirlere kahve ikram edilir. Kahveler hazirlanirken
herkesin istedigi gibi olmasina dikkat edilirken, damat adaymin kahvesi bol tuzlu
yapilir. “Kiz, kendisini gérmeye(istemege) gelindigi zaman, erkegin kahvesine tuz
katarsa, bu evet anlamina gelmektedir” (Cihan, 2005: 562). Erkegin kahveyi igmesi kizi
cok sevdiginin/istediginin bir gdstergesi olur. Boylelikle damat adayina ikram edilen
kahve bol tuzlu ikram edilmis olur. Eger kiz evi kiz1 vermeye niyetli degilse, goriicliye
gelenlerden bir kotiiliik gelmesin diye, goriiciiye gelenlerin ayakkabilarinin igerisine

biraz tuz serpilmektedir (Tacemen, 1995: 45-50).

Kiz istemede anlasan aileler belirlenen bir tarihte, kiz evinin daveti tizerine kiz evinde

bir araya gelirler. Davet edilen kisiler oglanin ailesi, akrabalar1 ve komsularindan
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bazilar1 olur. Kiz istemeden daha kalabalik bir katilim gergeklesir. “S6z kesiminde
baslik ve hediyeler de konusulur” (Ornek, 1977:191). Kiz ve oglan biiyiiklerin ellerini
Oper. SOz kesilir ve soz ylziigli kirmiz1 bir kurdale ile bagli bir sekilde gencglerin
parmagina takilarak; kurdale kesilir. S6z yiiziikleri takildiktan sonra sonra “taki, esya,
¢eyiz, nisan gini” de (Artun,2005:154) s6z kesiminde karara baglanmaktadir. Erkek
tarafi gelirken ikramlik kuruyemis, vs. getirir. Gelen ikramliklar biitiin misafirlere

dagitilir.

S6z kesiminde karsilastigimiz sembollerden birisi “s6z yiiziigi”dir. Yiziiklerin kirmizi
bir kudale ile baglanmsi da tiirk kiiltiirnde kirmiziya yiliklenen bereket ve ugur
anlamlarindan ileri gelmektedir. Bu yiiziik, es, dost ve akrabaya bu genclerin sozlii
oldugunun bir sembolii olarak takilir. Nisan ve diigiin yiiztikleri dikkate alindiginda ¢ok
gosterisli olmayan bu yiiziik, son zamanlarda s6z, nisan ve diiglin i¢in ortak bir yiiziige
dontligmiis; ilave olarak diiglinlerde istege baglh tek tas yiiziik ilavesi olmustur. Erkek
tarafi soz kesiminde gelin adayina birtakim takilar takmaktadir. “Sebinkarahisar’da s6z

kesiminden sonra kiza takilan takilara dilbag: ad1 verilir” (Artun, 2005: 154).

S6z kesiminde sembollesen bir diger unsur da “s6z bohgasi”dir. Kimi bolgelerde erkek
ve kiz tarafinin karsilikli hazirladigi s6z bohcgasini, kimi yerlerde sadece kiz tarafi
hazirlar. Erkek tarafinin hazirladigi bohgada terlik, corap, ayakkabi, tuvalet takima,
nisan elbisesi ve nisan eksiklerini tamamlamasi i¢in patiska vb. polur. Kiz tarafinin
hazirladigt s6z bohgasinda ise mendil, gomlek, kravar, sorap vb. soz kesti simgesi
olarak konur. S0z bohgasi s6z kesiminin resmilesmesi i¢in temel sart olarak
goriildiigiinden s6z bohcgalar1 karsilikli verilinde hayirli ugurlu olsun denir ve s6z
kesilmis olur. Kiz tarafinin ikramlar1 olur. Bu ikramlar daha ¢ook lokum, serbet gibi
tatli seyler olur. Nisanda kizin para ile goriilmesi de olur. El 6pme uygulamasindan

sonra nisan i¢in giin belirlenerek dagilinir (Artun, 2005: 154-155).
3.4.3.3. Kalin/Bashk Parasi

Kokleri ¢ok eskiye dayanan bir uygulama olan, kizin babasina 6denen para, mal, miilk
karsiligina kalin ve baglik parsi denir. Eski Tiirklerde “Evlenmenin sartlarindan biri
erkegin kizin ailesine, taraflarin ekonomik ve sosyal durumlarina gore degisen "kaling"
veya "kalin" denilen mali vermesiydi” (Akyliz, 2007: 76). Hun ¢agindan giiniimiize

kadar devam eden bu gelenekten “Goktiirk Yazitlarinda “kalin” diye s6z edilmektedir.
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Kaggarli Mahmut, ¢esitli Tiirk uruk ve uluslarinin buna “kaling” adini1 verdiklerini

sOyler. Dede Korkut’ta “kalinlik” diye geger” (Erdz, 1983: 127).

Ali Berat Alptekin’e gore “Tarih icerisinde Tirklerin hayat tarzina gore farkliliklar
gosteren kalin (baslik parasi) baslangic itibariyle gocebeye goredir. Gocebe hayatta
istenen de elbette bir gdgerin elinde bulunan koyun, keci, kdpek deve, at cinsinden
hayvanlar ve onlarin iiriinleri olacaktir” (Alptekin,2009:308). Giiniimiizde ¢ok yaygin
olmamakla beraber, anne-babanin kiza emeginin hakki olarak diisiiniilen ve baslik
paras1 olarak nitelenen kalin, para cinsinden 6denmektedir. Sedat Veyis Ornek’e gore
kalin/baglik parasinin temelinde hem ekonomik hem de sayginlik sebepleri yatmaktadir
ve basligin miktar ile kizin toplumdaki yerinin belirlendigini veya orantili oldugunu
belirtmektedir (1977: 201). Kalin/baslik parasi bir ¢ok yerde siit hakk: olarak devam
etmektedir. Buna 6rnek olarak Firat havzasinda kiz tarafinin, erkek tarafindan baslik parasi
veya annenin siit hakki olarak bir miktar para istenmesini gosterebiliriz. (Copuroglu, 2000: 182-
183). Erkek tarafindan alinan Kalin(baslik parasi) ve siit hakki, alinan kiza karsilik
Odenen bir bedel olmaktan 6te, birlesen ve hisimlik tesis eden ailelerin dayanigmasi ve
kizin mihri gibi diisiiniilen bir sembol oldugu tesbit edilmistir. Kalin veya baslik parasi
aileler arasinda dayanismayi saglamaktadir. Kiz tarafinin diigiin hazirliklar1 ve ¢ehizin
tamamlanmas1 amaglanmaktadir. Erkek tarafi diigiinde gelenlerden yardim gordiigi
i¢in, kiz tarafinin diigiiniin yiikiinii hafifletmek amaci giidiilmektedir. Bu uygulamada

yanlis olan istenen miktarin abartilmasidir.
3.4.3.4. Nisan

Evlenme asamalarinda yapilan 6nemli torenlerden birisi olan niganla beraber artik kiz
ve erkegin evlilik kararlar1 etrafaiyice duyurulmus olur. Nisan daha 6nceden belirlenen
sekilde yer ve tarihte gerceklestirilir. Geleneksel kesimlerde mekan olarak evler tercih
edilirken sehirlerde ise daha ¢ok salonlarda ger¢eklesmektedir. Salonda yapildiginda saz
ekibi olur. Evde yapilacaksa akraba ve dostlar davet edilerek kiz evinde toplanilir. Koy
meydanlarinda veya agiklik genis yerlerde de yapilmaktadir. Bu tiir durumlarda kiz evi
davetlilere yemek verir. Nian torenleri ¢algili veya okumali(mevlitli) sekillerde

olabilmektedir (Artun, 2005: 155).

Nisan toreninde “Biitliin akraba ve dostlarla birlikte oyunlar oynanarak bu olay en iyi

sekilde kutlanir. Daha sonra oglan tarafindan bir kisi konusma yaparak kirmizi kurdale
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ile baglanmis yiiziigl takar ve kurdaleyi keser. Hediye getirenler hediyelerinin geline
sunarlar. Taki takmak isteyenler takarlar. Gelin ile damat tebrik edilir” (Kaldar, 2008:
34,35). Eglence, geline hediyelerin takilmasi ve nisan yiiziigii adi ile bir yiiziigiin
takilmasi nisan torenini farklilastirir. “Trakyada nisandan bir giin 6nce kiz evi oglan
evine bir tepsi baklava gnderir. Oglan evi bunlar1 koydeki elere nisan alameti olarak
dagitir. Kiz evide oglan evinden getirilen kuruyemisi okuyucu tarafindan biitiin kdye

dagittitir (Artun, 2005: 155).
3.4.3.5. Diigiin

Evlenme gecis doneminin birey ve toplum hayatinda ki yeri, diger asamalari oldugu gibi
diigiin asamaasint da 6nemli kilmigtir. Gerek kiiltiirel birikimve gerek inang ekseninde
cesitli anlamlar yiiklenen evlenmenin gergeklestirgi asama olarak diigiin agamasi ifade
edilmektedir. Bu ac¢idan diigiinler geleneksel a¢idan ve inan¢ acisinda cesitli
uygulamalarin gozlendigi bir asamadir. “Tiirklerde diigiin, yeni bir ev agma, ayni
zamanda soyun devami anlamina da gelmektedir” (Berber, 2009: 3). Bu amagla yapilan
diigiinler, halka ait gelenek ve goreneklerin biiyiik bir boliimiiniin sergilendigi, ailenin
toplum hayatindaki yerinin saglamlastirildigi, igerisinde bir¢ok inan¢ ve inanist da
barindiran torenleri akla getirmektedir. Tirk kiltliri igerisinde “diigiin” kavrami
denildiginde evlilikle ve siinnetle ilgili olmak iizere iki ¢esit uygulama akla gelmektedir.

Biz bu boliimde evlilikle ilgili olan diigiinii konu edinecegiz.

Birey ve toplum icin 6nemli bir doniim noktasi olan ve evlenmenin en fazla 6nem
verilen boliimii diigiindiir. Bu sebeple diigiinde goriilen sembol uygulama ve nesneler
yogunluk gostermektedir. Diigiinler tam bir dayanisma ve yardimlagma gostergeleridir.
Diigiinle beraber “yeni yuva (ocak) kurmak, cocuk sahibi olup soyun devamini

saglamak” (Isik, 2004:111) gibi istek ve beklentilere resmiyet kazandirilir.
Diigiine Davet

Yeni bir ev agmanin ve diigiiniin simgesi, habercisi olarak diigiin evine bir Tiirk bayragi
asma uygulamasi goriilmektedir. Bayrak asma olay1 genellikle diigiinlerden birka¢ giin
once gergeklestirilmektedir (Bozyigit, 1995: 265). Boylelikle o evde bir diigiiniin

olacagi ilan edilmis olur.
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“Kdy yerlerinde bayrak, torenle sirigin tepesine asilir. Salonlarda yapilan
diigiinlerde ise genellikle sahne, Tiirk bayrag: ile siislenir. Bayrak dikilirken bir
kurban kesilir. Yakin akraba ve komsular davet edilir. Yemek yapilip ikram
edildikten sonra, hoca tarafindan dualar edilir ve bu bayrak diigiin bitinceye kadar
singin tepesinde asili kalir. Bayrak, o evde diigiin oldugunun bir semboliidiir.
Diigiin bitince bayrak, torenle indirilir. Bayrak asma diigline davet ve ¢agri anlami
tasimaktadir” (Colak, 2004: 103).

Diigiin daveti diginiin sembollerinden birisidir. Okuntu olarak isimlendirilen davetler
onceden bu is igin 6zel olarak tutulmus biri tarafindan, daha ¢ok hediyeli olarak
yapilirken, giiniimiizde matbu olarak bastirilan 6zel davetiyelerle yapilmaktadir. Okuntu
kelimesi, “diigiine ¢agrilacak kisinin isminin davetliler arasinda okunmasini ifade edip

daha sonra, bu is i¢in 6zel isim halini almis vediigiinlerdeki davetiyelere 6zel ad olmus

olabilir ( Colak, 2004: 101).

Mut yoresinde davet okuntu ile yapilir. Davet edilen kisiye, dnemine gore gelin
tarafindan hazirlanan hediyeler verilirdi (Soylu, 1973: 6663-6664). “Cukurova
bolgesinde diigiine davet icin bazen bir davetiye karti, bazen de kiigiikk hediyeler
kullanilmaktadir. Ornegin diigiin davetiyesi olarak; corap, mendil, gomlek, elbiselik

kumas, atlet vs. kullanilir” (Colak, 2004: 101).

Diin oldugu gibi bugiinde, diigiin davetine 6zen gosterilmektedir. Ozel olarak
hazirlanmis davetiye 6rneklerinden biri tercih edilebilecegi gibi kisilerin 6zel isteklerine
gore tasarlanmis davetiyeler de kullanilmaktadir. Onemli bir gecis dénemi olan evliligin
sembollerinden birisi olan davetiyelerin iizerinde de olmazsa olmazlardan olan ve
davetiyenin sembolleri kabul edebilecegimiz unsurlar bulunmaktadir. Bunlar arasinda
Dis kapakta gelin ve damadin resimlerinin olmasi, kalp resminin bulunmasi,
evleniyoruz, mutluyuz yazilari; iceride ise evlenecek ¢iftin adllari, bu adlarin altlarina
anne ve babalarinin adlarinin yazilmasi, diigiine davet yazisi, diigliniin yeri, saati ve
tarthinin yazilmasi sayilabilir. Davetiyeyi simgeleyen unsurlardan birisi de davetiyenin
zarfidir. Ozenle secilmis zarflar, evlenecek ciftlerin beyenisi ve maddi imkanlarina gore
renk, sekil ve Ozellik tagimaktadir. Davetiye zarfiyla beraber lizerine davet edilen
kisinin ismi ve beraber davet etmek istediklerini de ifade eden bir yazi yazilarak
davetliye sunulmaktadir. “Diigiinlere elden gedigince ¢ok kimse ¢agrilmak istenir. Yiiz
yiize bakan toplumlarda kimsenin unutulmamasina ve kiistiirilmemesine 6zen

gosterilir” (Ornek,1977: 196). Davetiye verilmeyen kKisiler ¢cagrilmadiklari icin diigiine
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katilmazlar. Bu amagla tanidik olan her eve bir davetiye verilir ve muhakkak bekliyoruz

ifadesi kullanilir.

Gilinlimiizde uzak olan yakinlar ve diigline davet edilmek istenenler telefonla veya
elektronik postayla da ¢agrilmaktadir. Bu kisilerde de davetiye ulastirmak amaci ile
davetiye elektronik ortama aktarilarak (taranarak vb.) elektronik posta veya cep

telefonlarina resimli mesaj olarak gonderilebilmektedir.
Ceyiz ve Ceyiz Sandig1

Ceyiz evlenme gecis doneminde gelinin 6nemli sSembollerinden birisidir. Ayni zamanda,
kiz ¢ocuklari i¢in belirli bir yastan sonra ailesinin ve kendisinin evlilik hazirliklarinin da
bir semboliidiir. Ceyiz dizme olarak ifade edilen bu siireg, gelinlik kizin evlendikten
sonra ev icerisinde kullanilabilecek esyalarin, evlenecegi zamana kadar gegen siirecte
islenmesi, dokunmasi, Oriilmesi veya satin alinmasi seklinde gerceklesir. Ceyizile
beraber gelinin énemli sembollerinden birisi de ¢eyiz sandigidir. Hazirlanan esyalar
icerisinde bulunan isleme, 6rme ve dokumalarin kondugu kiza 6zel yaptirilan veya satin

~ 9

alian sandiga “ceyiz sandig1” denmektedir.

Ceyiz kiz evinden damat evine yoreden yoreye degisen zamanlarda gotiiriilmektedir.
Diigiinden birkag giin 6nce olabilecegi gibi diiglin giinii de olabilmektedir. Ne zaman
gotiiriiliirse gotiiriilsiin ¢eyiz damat evine ¢ogunlukla davul zurna ve bayrak esliginde
gotirilir. Ceyiz kiz evinden alinirken sandigin iizerine oturma uygulamasi olur. Sandik
izerine oturan genellikle evin kiigiik erkek ¢ocugu olur. Amag bahsis almaktir. Damat

ve sandik iizerine oturanin koyu bir pazarlik ettigi de olur (Artun,2005:159).
Gelin Alay1 ve Gelin Alma

Gelin alma 6nceden karar verilen tarih olan, diigiin giinii gerceklesir. Gelinin alimlasi
Anadolu’da kiz alma, gelin ¢ikarma, gelin gotiirme, gelin indirme, hak alma, kiz
ctkarma, gelin savmasi, gelin gociirme gibi isimler verilitken; bu tabirler yakin
cografyalarda yasayan Tirkmenlerde ses degisiklikleri ile aynen yasamaktadir (Kalafat,
2000: 120). “Geleneksel kiiltiirde kina gecesinin sabahi gelin alma giiniidiir. (...) Kiz
evinde gelin c¢ikarma, erkek evinde gelin alma hazirliklarina baglanir. Kiz evinde

sessizlik, oglan evinde eglence hakimdir” (Basgetingelik,1998: 199: Artun, 2005:163).
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“Gelin alma sirasindaki eglenceler, sabah erkek evinden kiz evine gidis igin
hazirliklarin yapilmasi ile baglar. Eskiden gelin almaya diigiiniin son giiniinde
gidilir, gelin baba evinden alinip erkek evine getirilirdi. Glinlimiizde ise diigiinlerin
tek gline inmesinden dolay1 gelin almaya diigiin sabahi gidilip, gelin baba evinden
diigiin salonuna, oradan da erkek evine getirilmektedir” (Koca, Cetin, 2011: 535).

Gelin alma ve gelin alaymin ayrilmaz bir simgesi olan davul ve zurna da alay
icerisindeki yerini alir. “Oglan evinden konvoy olarak hareket eden gelin alicilar, 6gle
olmadan eglence ve oyunlarla davul zurna ile (kimi davulun yerini klarnet alir) kiz
evine gelirler’ (Basgetingelik1998,199: Artun,2005:163). Gelin alayinda Tiirk bayragi
da 6nemli sembollerdendir. Gelin alaymin simgleleri arasinda “Sah, Nahil, Simsir, Ger
Gere, Yom ve siriklara gesitli stislerin takildig1 degisik adlardaki agag¢ dallar’”n1 (Altun,
2004: 285) sayabiliriz.

Gelin alma sirasinda goriillen uygulamalar arasinda gelinin evden ¢ikarilirken beline
kirmizi(al) bir kusak baglanma, onemli bir sembol olarak Tiirkler arasinda devam
etmektedir. Burada karsimiza ¢ikan kirmiziya yiiklenen anlamlar igerisinde “bereket
sembolii”, “kan sembolii” ve “gelinin sembolii” olmas1 s6z konusudur. Gelin kizin eline
yakilan kinanin kirmizis1 gibi, kina gecesinde al duvak ortiilmesi, evden ¢ikarilirken
basinda al duvak, belinde al kusakla ¢ikarilmasi bundan dolayidir. Bele baglanan
kirmiz1 kugakla kana vurgu yapilmis ve gelin kizin bekaretine bir gdbnderme yapilmig

olur.
Sagi

Diigiin gelenekleri, halkin tarihi ge¢misi ve hayat tarzi ile siki bir iliski icerisinde
geligmistir. “Her varligin bir iyesi olduguna inanan Tiirkler, onlar1 kurban ve sag ile
kazanmaya calisirdi” (Kalafat, 1995b: 17). Tiirklerde bereket, kotiiliiklerden korunma,
tyilikleri davet amaci ile yapilan ve kansiz kurban olarak da kabul edilen bir uygulama
olarak “sag¢1” goriilmektedir. Basit giinliik islemlerden, karmagik yapilar igeren yagmur
torenlerinde, istek torenlerinde, kurban torenlerinde, mevsimlik solenlerde, hayatin

doniim noktalarinda sag¢1 uygulamasi goriilmektedir.

Glinliik hayatta “Ev iyelerine sunulan hediyeler genellikle sac1 seklinde olur. Eve su serpmek,
atese yag, tuz, pacavra atip yakmak veya ardig, tizerlik gibi bir bitki ile evi tiitsiilemek seklinde
de yapilabilir” (Isik, 2004: 21). “Altayli kam ayine baslarken, ocaga dogru donerek, ocak

ruhuna dua eder. Sonra tam bir vecd i¢inde davuluna vurarak bes defa atesin etrafinda kosar.
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Kurban eti hazirlandiktan sonra da, kusbasi seklindeki kurban etinden birkag pargayi atese atar.
Bu atese yapilan bir sagidir” (Isik, 2004: 64). Bu uygulamalar arasinda yer alan ve
“Ocakta yemek pisirmeden once, atese sac¢1 olarak tuz ve seker atilmasi gerektigi inanci,
Kars ve c¢evresinde yasamaktadir” (Kalafat, 1990: 50). Orneklerine bugiin de
rastladigimiz uygulamalardan biri olan ve “Eskiden de, mukaddes kabul edilen
agaclara, ata mezarlarina, kam mezarlarina ¢aput baglayarak, sa¢1 ve kurban sunarak

cocuk dilemek ve yardim istemek Tirkler arasinda yaygin bir inangt1” (Kalafat, 1990:
81).

Glinlimiiz esnaflarinda goriilen ve sabah diikkani ilk aganin yere para atmasi, ilk
miisteriden alinan paraya siftah ismi verilerek ‘“siftahi1 senden, bereketi Allah’tan”

denmesi de bir ¢esit sag1 uygulamasi olarak devam etmektedir.

Evlenme gelenegi igerisinde sa¢1 yapilmasi onemli bir adettir. “Gelin alma tdrenleri,
Tiirklerde ¢ok eski zamanlardan beri sa¢z uygulamalarina vesile teskil etmektedir” (Cetin,
2005: 106). Gegmis donemlerde “Goktiirkler, kimiz veya kisrak siitiinii yere, ata, ocaga
serperlerdi. Altay Tiirklerinde evin igine ti¢ kez raki sagilirdi. Giinlimiizde gelenegin kalintist
olarak, Anadolu'da goriilen gelinin iizerine, bugday, seker, para vs. serpilmesini gorebiliriz”
(Sarikgioglu, 2002:117). Evlenmede goriilen sag1 uygulamasi eski inanglarin bir devami
olarak, yeni kurulan yuvanin bolluk ve bereket icerisinde olmasini saglamaya yonelik
olarak giinlimiizde de devam etmektedir.

“Malatya’da gelinin eve ugur getirmesi igin eline kina yakilir ve kina yakma

sirasinda oglan tarafi da, gelinin avucuna madeni para koyar. Bu para sonradan

fakirlere verilir. Bir nevi sag1 gibi goriinen bu paranin, gelini ve giiveyi omiir boyu
katiiliiklerden koruyacagina inanilir” (Kilig, 2003: 237).

“Gelin gilivey evine geldigi zaman oglan evine cagrililar, gelinin bagindan asagi
kuruyemis, seker, bugday, dar1 sagarlar. Bu adetin temelinde bereket simgesi
yatmaktadir. Bekar kizlar ve erkekler i¢in kullanilan “darisi bagma” degimi de
buradan gelmektedir. Gerek basa sacilan, gerekse akrabalar ve komsularca geline
verilen ¢esitli hediyelerle paralarin tiimii “sa¢1” adiyla yayginlik kazanmigtir”
(Ornek, 1977:199).

Tatar Tirklerinde de avluya veya eve girmeden damat, ¢ikolata, findik ve madeni
para sagis1t yapardi. Bu yiyecek ve paralart damada bakmaya gelenler toplardi
(Cetin, 2005: 106).

Yukaridaki Orneklerde de goriildiigii gibi sag1 “Halk inanislar igerisinde bir dilegin
gergeklesmesi icin serpilen “para, bugday” vb.; diigiin s6z konusu oldugunda

davetlilerin getirdigi “armaganlar” (Korkmaz, 2010: 1015); damat ve gelinin basindan
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serpilen “kabuklu yemis, para, bugday, piring” vb. olarak sembolik anlamlar

tasimaktadir.
Yiiz goriimliigii

Yiiz gorimliigii, gelinin duvagimi agmasi ve yiiziini gostermesi karsiliginda damadin
geline aldig1 sembollestirilmis hediyedir. Bu hediyeyi almak igin gelin aday1 yiiziinii
hemen agmaz. Yiiz goriimliigii aldiktan sonra yiiziinii agmasi ugurlu kabul edilmektedir.
Onceden yiiz goriimliigii besi bir yerde altin iken giiniimiizde herhangi bir altin veya

degerli bir kolye, hediye olabilmektedir ( Colak, 2004: 105).
3.4.3.6. Kina ve Kina Gecesi

Hayatin birgok asamasinda karsimiza ¢ikan kina, kiiltiirimiizde ¢ok 6nemli yeri olan,
onemli bir semboldiir. Kma, Tirkce Sozlikte, “Kina agacimin kurutulmus
yapraklarindan elde edilen, sa¢ ve elleri boyamakta kullanilan toz” (TDK,1998:1292)
olarak tanimlanmaktadir. Tarihi siliregte kina oOzellikle kadinlarin, gen¢ kizlarin
avuglarini, parmaklarini stislemek, sag1 beslemek, giiclendirmek, renk vermek amaciyla

kullanilmistir.

Kina, ¢ok eski zamanlardan beri bilinmekte ve kullanilmaktadir. Eski Misir’da, eski
Yunan ve Roma’da beden boyamada ve sagaltma pratiklerinde kullanilmistir. Insan
cildini besledigi, saclart canlandirdigi bilinen kinada tip alaninda da yararlanildig:
bilinmektedir. Ozellikle eski Tiirklerin kinayi, veba hastaligma karsi kullandiklart

bilinmektedir.

Kina kiiltiir igerisinde giizellik arac1 olmaktan halk hekimligine varincaya kadar pek ¢cok
alanda kullanilan bir maddedir. Halk hekimliginde 6zellikle bas agrilarinin iyilesmesi
icin basa kina yakilmaktadir. Yine 6zellikle kadinlar ellerine ve saglarina kina yakarak
kinay1 bir giizellik araci olarak kullanmaktadirlar. Halk icinde 6len kadinin sag elinde
kina bulunmasi gerektigi yoniinde bir inanig mevcuttur. Sitki Soylu’nun verdigi bilgilere
gore “Tageli yoresinde halen yasayan bir adet geregi, yaslt hastalar 6lmeden once el ve

ayaklarma kina yakilarak siislenmektedir. Olay1 Islami tasavvuf telakkisindeki ‘Seb-i
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Aruz’ olgusunun halk kiiltiiriindeki yorumlamasi seklinde izah etmek miimkiin”(Soylu,
1987:22).

“Menafi {in-Nas” adl1 eserinde bas agris1 ve nezle i¢in kinanin kullanildigini yazar.

17. ve 19. yiizyillar arasinda da; balgam, bas agrisi, nezle, géz agrisi, cocuklarda

cicege karsi ve de atesli hastaliklarda kullanilan kina, bazi saray ve aktariye
defterlerinde baskoseyi isgal etmistir” (Demirhan, 1987: 156-157).

Kiiltiir igerisindeki kurban olarak goriilen her seye kina yakilmaktadir. Kina, yakilan
seyin kurban edileceginin semboliidiir. Tirk kiiltiirinde evlenen kiza kina gecesi
diizenlenip 6zel bir torenle kina yakilmaktadir. Bu kina yakistaki amacg, kadinin
kocasina kurban olmasidir ki bu kurban olus da sembolik bir kurban olustur. Bu
semboliin anlami, kadinin kocasina bagli olmasi, her zaman kocasina destek olmasidir.
“Kina, diiglinden 6nce kiz evinde yapilan bir eglencedir. Yagar Kalafat'a gore kina
Tiirk inang sisteminde adanmig olmanin isaretidir. Bunun i¢indir ki, asker adayina,

kurban kesilecek hayvana, evlilige aday olan genclere kina yakilir”
(Altun,2004:265).

Avuca ya da parmaklara seving belirtisi olarak kina yakma, eski bir gelenektir.
“Tirkiye’nin her tarafinda yaygin olan kina yakma gelenegi, Tirkiye disinda Kibris,
Makedonya, Kerkiik, Gagauz, Kazak, Kirim-Kuzey Katkasya Tiirklerinde de bazi kiigiik
farkliliklarla yakilmaktadir” (Tokmak, 2009:31). Giiniimiizde de uygulanan bu gelenek
icerisinde bir de “kina gecesi” kavrami olugsmustur. Kina gecesi, ismini genellikle
diiglinden bir giin 6nce yapilan eglencede, damadin bir parmagina, gelinin ise biitlin
parmaklarina, avug i¢ine siiriilen ve kuruyunca kirmizi renge doniisen kina maddesinin
kullanilmasindan almistir. Gelin kiza yakilacak kinanin dnceden kiza alinan hediyeler
igerisinde yer aldig1 goriiliir. Gelinin kinasin1 yakan yengenin bosanmis veya esi 6lerek
dul kalmis, olmamasina dikkat edilir (Artun, 2005: 60). Eger kinay1 yakan bdyle olursa,
gelinin de aym1 kaderi paylasacagma inanilir. Kinanin yakilmasi sirasinda birtakim
uygulamalar da yapilmaktadir. Gelin kizin eline kina yakilmasi sirasinda kaynananin
gelinin sag avucuna altin koymasi bu uygulamalardandir. “Kina yakilirken gelinin veya
giiveyin eline konan para kismet i¢indir. Bir tiir sa¢idir” (Artun, 2005: 160). Kina
gecesinde gelinin aglatilmaya c¢alisildigi, bunun icin acikhi tiirkiilerin sdylendigi

goriilmektedir.

Kma ve kina gecesi ile ilgili uygulamalar Kibris Tiirkleri arasinda da varligini

siirdiirmektedir. Kibris’ta kina gecesi erkekler i¢in ayr1 kadinlar igin ayr1 yapilmaktadir.
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“Kina gezmesi” isimli bir uygulamanin oldugu da goriilmektedir. Sagdicin ortasinda
mum yanan kina tepsisi ile davul, zurna esliginde koy igerisinde dolasarak insanlari kina
gecesine davet etmesi seklinde gerceklesmektedir. Erkek kinasinin kdy meydaninda
basparmagina veya ser¢e parmagina yakildigi, kiz kinasinin kiz evinde yakildig goriliir

(Saragoglu, 1999: 34-37).

Kimna gecesi ve kina tiirkiileri Balkan Tirkleri arasinda diigiin adetlerinin
vazgecilmezlerindendir. Gelin kizin eline kina konurken, hiiziinlii kina tiirkiileri
sOylenerek gelin kiz aglatilmaya calisilmaktadir (Kartal, 1987: 214). Tiirkiye disinda
bir¢ok Tiirk toplumunda karsilastigimiz “kina ve kina gecesi” motifi, Culpan Zaripova
Cetin’in tespitlerine gore Tatar Tiirklerinde goriilmemektedir. Kina gecesi isimi ile
olmasa da gelinin kiz evinden ayrilmadan Once kiz arkadaglar1 ile baba evinde
toplandigindan bahseder ve kina gecesine benzer uygulamalar goriiliir.

“Gelin olacak kiz, kizlik hayati ve kiz arkadaslariyla vedalagsma sirasinda mutlaka

aglamalidir. Tatar Tirklerinde Kiz Aglatma Tiirkiileri, diigiin gelenekleri arasinda

ozel bir yere sahiptir. Onlan baska tiirli Jal Itep Jurlaw (Aciyarak Aglama),

Siqtaw, Taii Qucat, Acdl Itep Cirlaw (Ecel Edip Aglama) diye de adlandirilir. Eski

devirlerde baba evinden aglayarak ayrilan kizin gelecek hayatinin giizel gececegine
inanmiglardir” (Cetin, 2005:100).

Coban kina gecesi uygulamasimin Irak Tirkleri arasinda da goriildiigiinden bahseder.
Kina erkek evinde hazirlanarak, kiz evine gotiiriillmektedir. Kina yakilirken kizin eline
altin paranin kondugundan da bahsedilen makalede, bu uygulamanin bereket olmasi
amaci ile yapildigi da vurgulanmaktadir (Besirli, 1975:7488-7489). Tiirkiye’de goriilen
gelinin eline kina yakma uygulamasinda kinay1 yakan kisinin, esi dlmiis veya ayrilmig
olmamasina benzer bir uygulama Kerkiik kinalarinda da goriilmektedir. Kinay1 yakan

kisinin hayat1 mutlu ve sikintisiz gegen kisilerden secilmektedir (Saat¢i, 1987: 322).

Kina gecelerinde vazgeg¢ilmez unsurlardan olan kina veya aglatma tiirkiileri 6nemli bir

yer tutmaktadir. Cografyalar degisse de tiirkiilerin ayrilik, hiizin gibi ana konular

degismemektedir.
(Tatar)
Atekdyem dyendi Babacigimin evinde
Komesem qaldi, yar-yar Gilimiisiim kald1 yar-yar,;
Rizqim betmi min kitdm Rizkim bitmeden gidiyorum,

93



Olesem qald: yar-yar Payim kald: yar-yar.

Taraq tesem sindirip Taragin disini kirarak

Nik tariysiz yar-yar? Neden tariyorsunuz (sagimi) yar-yar?
Biheten tapqgan bilbil dip, Bahtimi bulmus biilbiil diye

Nik aldiysiz, yar-yar? Neden kandiriyorsunuz yar-yar?

(Cetin, 2005:100)
(Tiirkiye)
Kinay1 getir aney,
Parmagin batir aney.
Bu gece misafirem,

Koynunda yatir aney (Tokmak, 2009: 132).

(Kirgizistan)

Tuz kabini tuzsus koydun

Ana baban kizsiz koydun

Baban evi issiz koydun

Gelin kinan mubarek olsun

Adladi gegti esigi

Sufrada kaldi kasugi

Baba evin yarasugi

Gelin kinan mubarek olsun

Bindi atin eyisine

Ci1hti yolun kinisine

Selem sdylen tayisina
Gelin kinan mubarek olsun (Ragibova, 2008: 42).
(Tiirkiye)

Bismillah deyin kinaya,
Cagirin gelsin anaya,

Vurun kizin kinasini,

Aglatin anasini (Akpinar, 2005:129).
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Temelde bir siis unsuru olan kina giinlimiizde birgok kiiltiirde evlilik, diiglin, adanmiglik
ve Olim sembolidiir. Kiiltiiriimiiz igerisinde Allah’a kurban edilecek hayvana kina
yakilmaktadir. Kurban edilecek hayvan kina yakilarak adeta isaretlenmis olur ve kina
yakilmast o hayvanin kurban edileceginin semboliidiir. Bunlarla birlikte Tiirk
kiiltiiriinde askere gidecek erkege vatanina kurban olmasi i¢in kina yakilmaktadir;
¢linkii vatan icin askere giden delikanlilar analarinin kuzularidir ve analart nasil ki
Allah’a kurban edecekleri kuzularina kina yakiyorlarsa, vatan i¢in kurban edecekleri
evlatlarina da kia yakmaktadirlar. Askere gidene kina yakilmasi, onlarin sehit olma
ihtimallerinin oldugununsemboliidiir. Canakkale Destanindaki annesi tarafindan basina
kina yakilarak vatana kurban olmasi i¢in cepheye yollanan Kinali Hasan bu

sembollestirmenin en anlaml 6rnegidir.

Erkeklere kina yakilmasi siinnet ve askerlik hari¢ toplumumuzda pek hos bakilmayan
bir uygulamadir. Genel itibariyle siislenme araci olasindan dolay1 kadinlara 6zgii oldugu
diisiiniilmektedir. Kinanin kiz evinde yapilmasi, kadinlarin saglarina boya amagh
yakilmasi, hacca giden kadinlarin ellerine kina yakilmasi gibi uygulamalar kinanin

kadinligin sembolii haline gelmesini saglamistir.
3.4.3.7. Yiiziik

Evlenme Oncesinde soz kesimi ile baslayan, nisan ve nikah ile devam eden siirecte
yiiziik 6nemli bir sembol olarak kullanilmaktadir. Yiiziik burada bir iz birakmadir.
Yiiziikle beraber alenilik, haberdarlik sozkonusu olmaktadir. “S6z kesiminde kizin
yiliziigiinii erkek tarafi, erkegin yliziigiinii de kiz tarafi alir. Yiziikler takildiktan sonra serbet
icilir” (Copuroglu, 2000: 183). S6z ve nisan gegici bir siire¢ oldugundan s6z yliziigii ve
nisan yliziigii sag elin yiiziik parmagm takilirken; nik&hla beraber kaliciligin izi,
sembolii olarak sol elin yiizilk parmagina takilmaktadir. Sembol olarak yiiziikle beraber
bir o kadar 6neme sahip olan bir diger sey de yiiziigiin takildigi parmaktir. Oyle ki
yizliglin takildigi parmak bile yiizilk parmagi olarak isimlendirilmistir. Yiiziiglin
takildig1 parmagmn bulundugu ele gore de ayr1 bir anlam sembolledigi goriilmektedir.
Eger sag elin ylizik parmagina takilmigsa yliziik, tasiyan kisinin sozlii veya nisanl
oldugunu gostermektedir. Eger sol elin yiiziik parmaginda ise yiiziik tagiyan kisinin evli

oldugunu gostermekte ve sembolize etmektedir.
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3.4.4. Oliim Adetlerinde Sembol

Oliim; gecis donemleri igerisinde dogum ve evlenme gibi kisinin hayatinda karsilastigi
en dnemli olaylardan bir tanesidir. Oliim olay1 olusu itibari ile kisisel olsa da sonuglar
bakimindan toplumsaldir. Toplum 6liim olayina kendi degerleri ¢ercevesinde birtakim
anlamlar yiiklemis, dinsel ve biiyiisel uygulamalarda bulunmustur. Oliim ve etrafinda
gelistirilen uygulamalarin toplumdan topluma farklilik gosterdigi goriilmektedir. Bu da
6lim hakkinda bir¢ok bilim adaminin ¢esitli dallarda c¢alisma yapmasini saglamstir.
Ornek’e gore “Oliimiin herkes igin kaginilmaz bir son olusu, diinyanin her yaninda 6liim
cevresinde toplanan adetlere ve islemlere evrensel bir karakter kazandirmistir. Bu
bakimdan, aralarinda gerek cografi, gerekse kiiltiirel bakimdan ayrimlar bulunan degisik
yapidaki toplumlarin konuyla ilgili inanmalari, adetleri ve islemleri arasinda c¢ogu
zaman sastrtict benzerlikler goriilmektedir” (Ornek, 1977: 207). Yas tutma ve bassagligi
dilekleri, yas kiyafetleri, 6lii gdbmme anlayis1 gibi yonlerden bu benzerliklerin takibi

miimkiindiir.
3.4.4.1. Oliimii Cagristiran Semboller

Oliim, gecis donemleri icerisinde sonuncusudur. Insanoglunun var oldugu giinden bu
giine Oliim hadisesi gerceklesmesine ragmen, insanin bir tiirlii alisamadigi, bekli de
kabullenemedigi tek olaydir. Bu bakimdan halk diisiincesinde 6liim olay1 c¢esitli
sekillerde sembollesmistir. Tabiattaki kimi olay ve varliklar 6liimiin habercisi olarak
adlandirilmaktadir.  “Viicuttaki fiziksel ve ruhsal degisiklikler, doga olaylar,
hayvanlarin davranislari, goriilen riiyalar 6liimiin 6nceden tahmin edilebilmesi i¢in birer
olgiit olarak kullanilmistir (Koktan, 2008: 217). insanin ayaklarinda soguma olmast,
sararmasi, sayiklamasi vb. durumlar ile “K&pegin ulumasi, baykusun Gtmesi gibi
Oliimiin On belirtileri sayilan bu unsurlar eski Tirk inancinda ortak inanmalardandir.
Tiirkiye genelindeki inanca gére damda baykusun Otmesi o evden Olii ¢ikacagina
delalettir” (Altun, 2004: 315). “Avarlarda ve Kumuklarda, kopegin kurt gibi ulumasi
olimiin habercisi olarak algilanir. Baykus konan damdan &lii ¢ikacag: inanci hakimdir”
(Celtikei, 2006: 53). Kopeklerin normal davraniglari arasinda ulumak yoktur. Bu olagan
dis1 bir durum olarak algilanmistir. Gortilmektedir ki baykus ugursuz sayilan bir kustur.
Yeri harap yapilar yani viraneler olarak nitelenmistir. Edebiyatimiza da yansiyan

baykusun ugursuzlugu, ottiigli yeri viraneye ¢evirmesi inanisi ile ilgilidir. Baykus bu
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ugursuzlugu sebebi ile beddualara da konu olmus, “hanende baykus 6tsiin” s6zii beddua

olarak kullanilmistir.

Bugiin Anadolu’nun ¢esitli yerlerinde “Ko6pek, uzun uzun ulursa, aci aci ulursa, sabaha
kars1 ulursa, bir eve yakin ulursa, kap1 6niinde ulursa vs. 6liimiin 6n belirtisi olarak
kabul edilir. Gelecegine inanilan bu muhtemel 6liimii uzaklastirmak i¢in, ya kovalanir
ya taglanir ya da "basini ye" denir” (Ersoy, 2002: 89). Benzeri bir diisiince ile “Evde, ev
esyasindaki gicirdama, ¢itirdama, kiitiirdeme, kirilma, catlama gibi fiziksel olaylarla
beklenmedik bir zamanda kapi ¢alinmasina ve pencere vurulmasina baglanan bu gizli
korku sadece oOlimii degil, ayn1 zamanda baska yikimlarin da = (felaketlerin)
yaklastigina yorulur” (Ornek, 1977: 208).

Bir¢cok bilinmezlikleri igerisinde bulunduran riiya hadisesi de Oliimii simgeleyen
durumlardandir. “Riiya goéren kisi, riilyasinda 6lmiis bir kimse tarafindan cagrilirsa, riiya
goren kimsenin yakin bir siirede dlecegi seklinde yorumlanir” (Ornek,1979b:31). Yine
“riiyada trag olmak, devenin evin oniine ¢oktiigiinii gormek, dis ¢ektirmek, act nesneler

yemek” (Kilig, 2003: 246) oliimle iliskilendirilmektedir.

Ay ve Giines tutulmasi olaymin genis anlamiyla 6liimii kapsadig1 ve biiyiik adamlardan
biri ya da birkaginin 6lecegini, kiyametin kopacagini, ortaligin karisip savas olacagini

belirten 6n tabiat olaylart olduguna inanilir (Ornek, 1979b: 24).

Yeryiizlinde yasayan her insanin gokte bir yildiz1 oldugu diistiniilmektedir. Bu yiizden
yildiz kaymasi 6liim belirtisidir, gokten diisen yildizin sahibi 6ldii demektir. Yildiz
kaymasi1 goriiliince birinin dlecegine inanilir, kuyruklu yildizin goériilmesi 6liimiin ¢ok

olacag1 bigiminde yorumlanir (Ornek, 1979b: 24).

Oliimii yaklastigin1 cagristiran bir uygulama da hasta kisinin basinda Kuran
okunmasidir. Genellikle hasta veya diiskiin kisinin yakinlar tarafindan veya yakinda
bulunan caminin imami Kuran okumaktadir. Hasta kisi ile ilgili olarak “Sivas ve
Marag’ta agir hasta ayaga kalkmak isteyip gitmesi gerektigini sdylerse; Erzurum,
Erzincan, Marag ve Sivas’ta hasta sevdigi veya gilivendigi birini gérmek isterse; Marag
ve Sivas ¢evresinde gayibden ses duydugunu sdyledigi zaman; yine Maras ve Sivas’ta
hasta evine veya dogdugu yere gitmek arzusu cektigini sdylerse dlecegine inanilir”

(Kilig, 2003: 245).
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3.4.4.2. Oliim Sonrasiyla Tlgili Semboller

Giliniimiizde 6liim hadisesinin duyurulmasi camiden sala verilerek yapilmaktadir. Sala
sirasinda Olen kisinin hakkinda bilgi verilmekte, dost ve yakinlarina duyurulmaktadir.
Saladan sonra defin islemlerine gecilmektedir. Oliim hadisesinin gergeklestigini
simgeleyen 6nemli uygulamalar 6lenin kibleye ¢evrilerek ¢enesinin baglanmasi ve 6len
kisinin gozlerinin kapatilmasidir. Bu uygulamanin yapilma sebepleri “bu diinyada gozii
kalmasin diye, mezara gozli agik girmesin diye, ardindan birini gétiirmesin diye”
(Ersoy, 2002: 89)’dir. Kilig’a gore “Kars ve cevresinde dlenin karni iistiine bigak,
makas gibi demir cinsinden aletler konur. Bdylece, Oliiniin sismeyecegine inanilir”
(Kilig, 2003: 246).
“Sarikamis, Kars, Van, Agri, Erzurum, Malatya ve daha pek ¢ok yerlesim
biriminde, 6liiniin ¢1ktig1 yere, odaya ertesi sabaha kadar yanan bir mum veya gaz
lambas1 yakilir. Cenaze, gece evde kalma zorunda ise, bu islem yine yapilir ve 6lii
karanlikta bekletilmez. Olii, hastanende beklemek zorunda olsa, orada da karanlikta
birakilmaz. Bu inang, 6liimden sonra ruhun gezmesi, dolagmasi ile ilgilidir. Isik,
onun gezip gormek istedigi seyleri bulmasinda, yol almasinda yardimci olur. Tiirk
hayatinda baslangictan itibaren, 6liiniin bulundugu veya gomiildiigii yerde mum
yakma, ayni inanca bagli olarak siiriip gelmektedir. Bu unsur belki de atesin

koruyucu 6zelliginden yola cikilarak oliiyli kotii ruhlardan koruma amaci tagir”
(Kilig, 2003: 246).

Oliiniin gomiilmege hazirlanmasinda sembol degerleri de igerisinde barindiran iic
onemli asama bulunmaktadir. Bunlar “yikama”, “kefenleme”, “cenaze namazi”dir. Bu
uygulamalar igerisinde bulunulan kiiltiirel yapiya ve inamilan dine gore farklilik

gostermektedir.

Eski “Tiirklerde 6liilerin defni sirasinda yaptiklar1 merasimlere, yug toreni ad1 verilirdi.
Bu torenlere, yugel, sigiter adi verilen hususi kisiler katilirdi. Bunlarin ilki, 6lenin
maceralarin1 hikaye edip anlatir, ikincisi aglayicilik gorevini yerine getirirdi” (Kilig,

2003: 249).

Olen kisinin defin edilecegi yere gotiiriiliirken tabutunun iizerine giyimle ilgili birtakim
esyalar konulmaktadir. Daha cok cinsiyeti ve meslegini belirleme amac ile yapilan bu
uygulamada kadinlar i¢in yemeni, basortiisii, erkekler i¢in sapka, ceket ortiilmektedir.
Geng kizlar i¢in ise daha ¢ok tel duvak, ¢eyizinden birka¢ parca esya ortiilmektedir
(Ornek, 1977: 218-219). Tabutun iizerine sehit olanlar, vazifesi basinda dlen devlet

gorevlileri i¢in bayrak ortiilmekte ve resmi torenle defin iglemi yapilmaktadir.
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Tiirklerde olen kisilerin definlerinde atla ilgili gesitli sembolik anlamlar iretilmistir.
Eski Tirk inaniglarinda atlarin “6liilerin ruhlarina yol gosterici olduguna inanilir.
Oguzlarda (6len kisilerle) birlikte gomiilen atalarin, 6len kisiyi cennete gotiirildiigiine
inanilir. Azerbaycan'da koyun ve at figiirlii mezarlar bulundugu gibi lahitlerin yaninda
at figliri lizerinde siivari motifli Misliman mezarlarin1 19. asrin sonlarna kadar
gormemiz miimkiindiir. Anadolu'da da boyle bir mezar Bitlis'te vardir” (Babaoglu,
1997: 76). Mezarlar iizerine yapilan figiirler kadar mezarlarin yapilacagi yer ve sekli
de biiyiik 6nem arz etmektedir. Eski Tirklerde “Tiirkge Tag (Cince Ken) denen wk
O0lime ve Olim Otesinde diisiiniilen yeniden doguma isaret ediyordu. Kok Tiirk
mezarlarimin kiiglik taslardan olusan hoyiik seklinde olmasi, 643 ve 655 yillarinda len
Kok Tirk kaganlarmin mezarlarinin  Pamir zirveleri ve o donemde Kok Tiirk
merkezlerinden olan Sui-yiian'daki Po-tao Dagi seklinde insa edilmesi durumu ve
olenlerin bir daga (Altun Suna-yis; veya Altun-kir) yol aldig1 inanci, dag simgesinin bu
anlamma isaret etse gerek” (Esin, 2001: 37,38). Bugiin Tiirklerin yasadigi her yerde
mezarliklarin tepelik veya daglik yerlerde olmasi, her yiiksek tepenin basinda bir yatir

veya hatir1 sayilir birisinin mezarinin olmasini sebeplerinden biriside bu olsa gerek.
3.4.4.3. Belirli Giinler ve Sayilar

Oliim hadisesinde belirli giinler olarak niteleyebilecegimiz ve kiiltiir icerisinde énemli
yerleri olan sayilarla iliskili sembollesmis uygulamalar goriilmektedir. Olen kisinin
ardinda tg¢iinde, yedisinde, kirkinda, elli ikisinde yemekli bir okuma yapilir. Bu giinler
igerisinde en dnemlisi olarak kirki gériilmektedir. islam oncesi Tiirk kiiltiirii icerisinde
onemli olan kirk sayisi, “Islam’da 40 ermis Onemli bir rol oynar; Tiirkiye'deki
Kirklareli, bu ermislerle ruhsal iliskisinden dolay1 bu adi1 almistir ve kirklara karismak
Tiirkcede "goriinmez olmak" ya da tamamen ortadan yok olmak anlamina gelir”
(Schimmel, 2000:268-269).

Yasar Kalafat’in aktardiina gore Orta Asya Tiirkmenlerinde yas evine 3 giin komsulari
yemek gonderirler boylelikle ii¢ glin 6lii evinde ocak yanmamis olur. Bu uygulama
bugiin Tirklerin yogunlukta yasadigi biitiin cografyalarda devam etmektedir (Kalafat,
2000: 298).
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Oliim sonrasi cenaze torenine katilanlara, cenaze sahibi tarafindan yiyecek ikraminda
bulunulur. Olii yemegi olarak da isimlendirilen bu yemek 6liiniin gdmiildiigii giin ve
takip eden belirli giinlerde verilmektedir.
“Uygur Tirklerinde 6liimden {i¢ giin sonra, dliiniin aile fertleri ve yakinlari birlikte
yemek hazirlarlar, mescidin imami, miiezzini, cemaati ve 0li yikayicilarini davet

ederler. Yemekler yendikten sonra Kur’an okunur, 6liiniin giysileri 6liiyii yikayan
kisilere verilir ve merasim sona erer. Buna “ii¢ nezir” denir” (Yazilitas, 2002:168).

Oliimii takip eden giinlerden “Kirkinci giiniinde &liiniin yemegi verilir, helva, su,
kirklig1 dagitilir, mevlidi okutulur, hatimi indirilir, yasini okunur, “kirk duasi” okutulur.
Elli ikinci glinii yapilan islemlerse, Oliiniin kemiklerinin etinden bugiin ayrildig
tasarrminda temellendirilen yaygm bir inanmaya dayandirilmaktadir” (Ornek, 1977:

220). Bu giinde de okumalar yapilarak gelenlere yemekler verilir.

3.4.4.4. Yas Tutma

Yas tutma, 6len kisilerin arkasindan yakinlari tarafindan 6len kisiyi kaybetmenin acisini
gostererek yasamalarina denir. Matem anlamina gelen yas, yas tutma, yas goétlirme, yas
evi gibi sozciiklerde yasatilmaktadir. “Eski Tiirklerde 6liim halinde yas torenleri yapilir.
Kirlarda, 6liiniin bulundugu cadirin etrafinda siiratli atlarla dolasilir, saglar kesilirdi.
Yiiz ve kulaklar bigakla kesilerek iz birakilirdr” (Kilig, 2003, 244).

“Insanlik tarihi kadar eski olan yas tutma ve agitla bunu ilan etme; dleni anma,
atalar ruhunu kiistiirmeme, tabu ve totemler, aciy1 paylasma, yarinlarin endigelerine
yonelik diisiincelerini ifsa etme gibi birtakim sebeplere dayanmaktadir. Eski dinlere
ait dini bakiyelerin inancini tasiyan toplumlar tarafindan kolay kolay terk
edilmedigi, bilhassa kiigiik bazi farkliliklarla devam ettirildigi bilinmektedir”
(Altunkaynak, 2001: 28).

Olen kisinin bu diinyadan gd¢mesi ve kara topraga goémiilmesi, yakin dénemde kara
renge matem anlamini da yiiklemistir. Eski zamanlardan giiniimiize ¢esitli toplumlarda
kara renk matem rengi olarak kiyafetlerde kendisini gostermistir. Dilimizde bulunan
karalar giymek ve karalar baglamak deyimleri farkli toplumlardan etkilenme sonucunda
yasla ilgili olarak giiniimiizde kullanilmaktadir.

“Yas belirtisi olarak rengin disinda, giysileri ters giyme adetine de rastliyoruz.

Ornegin Kars’m Yemengayrr Kdyiinde kadinlar 6liiniin 52. Giiniinde kara
giysilerini ters giyip baslarina kara basortiisii baglarlar” (Ornek, 1977: 223).

“Agn koylerinde, yasta olan kadin, kara renkli elbise giyer. Ziiliflerini toplayip
kimseye gostermez. Yiiziinl yirtar, kanatir. Elbiselerini ters giyer. Kirk giin yas
tutar. Bunu yapmayanlar hem ayiplanir ve hem de o kisinin basina felaketlerin
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gelecegine inanilir. Ayrica, 6lenin ruhunun da eziyet ¢ekecegine, huzursuz olacagi
diistintliir” (Kilig, 2003: 257).

Olen kisinin yakinlar1 yasta olduklarmi gdstermek maksadiyla giiniimiizde ¢ok siklikla
karalar giymeseler de ¢ok renkli giymemektedirler. Erkekler bir siire tras
olmamaktadirlar. Olii ¢ikan evde televizyon, radyo gibi araglarin agilmamasi, ¢ok
yiiksek sesle konusulmamasi da yasa isarettir.
“Kazaklar’da 6liiniin gomiildiigii zaman, arkada biraktigi dul zevcesinin kizlarinin,
saglarini kesmesi adettir. Bunlar (kesilen saglar), 6lii ile beraber ve diger esyalar
ile birlikte mezara gémiiliir. Insan sag¢1 gibi, 6lenin atinin kuyrugunu kesmek de, bir
matem alameti idi. Matemde, yasda olmanin bir isareti olarak Tiirkler, yas sirasinda
beyaz renkli elbise giyinirdi. Kirgiz ve Kazak Tiirkleri arasinda, 6lenin karisi bir yil

boyunca karalar giyinirdi. Buna mukabil kizlar, ak giyinir, kirmizi basortiisi
sarinirlardr” (Kalafat, 1990: 100).

Yas belirtisi olarak dnceden planlanmis bir diigiin, bir nisan veya benzeri bir eglence
varsa ve Olimii takip eden giinlerde gerceklesecekse davetlilere ayip olmasin diye
ertelenmez fakat eglence kismi iptal edilerek, bazen de okumali olarak gergeklestirilir.
Eger bu faaliyetler baskalarinda ise yas tutan kadinlar bu tiirden diigiinlere, eglencelere,
senliklere katilmazlar. Yas tutulan siire icerisinde giyim kusamlarina dikkat eder, asir1

siisten ve renkli giyinmekten sakinirlar.

Yas matem belirtisi olarak “Van’in Karahan kdyiinde, 6lii ¢ikan evin kadinlar, kizlar
elbiselerini ters giyinirler. Bu, 6lenin ruhunun, geride kalanlari beraberinde alip
gotiirmemesi i¢in alman bir tedbirdir. Tiirk inancina gore, 6len, kimi zaman ¢ok sevdigi
veya kotiiliik etmek istedigi kisileri de beraberinde alip gétiiriir. S6z konusu inancin bir
neticesi olarak, dlenin ruhu sasirtilmak amaciyla, elbise ters c¢evrilir” (Kilig, 2003: 254,

Kalafat, 1990: 85).

Devlet nezlinde toplumun genelini derin iiziintiiye bogan durumlarda yas uygulamalari
farklilik gostermektedir. Afetler veya 6nemli bir devlet biigiiglinlin 6lmesi durumlarda
milli yas ilan edilebilmektedir. Bu gibi durumlarda bayraklarin yariya indirilmesi bir

yas sembolii olarak goriilmektedir.

Bunlarin yaninda “Kirgiz- Kazaklarda yasli ¢adira kara bayrak asilmakta, dlen sehitse
yas alameti olan bayragin rengi beyaza doniismektedir” (Gilinay-Giingor, 2007:109).
Ciinkii sehitlerin 6lmeyip; sadece alem degistirdiklerine inanilir. Boyle olunca da ortada

tiziilecek bir durum yoktur. Goriildiigl iizere Tiirk diinyasinda cenaze evine bayrak
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asmak gibi bir adet zaten mevcuttur; glinlimiizde ise Tiirkiye Cumhuriyeti sinirlarinda
bayram, diiglin gibi sevingli giinlerde de sehit olaylari gibi {iziicii durumlarda da

kullanilan tek bir bayrak vardir; o da ay yildizli Tiirk bayragidir.
3.4.4.5. Bas Saghg Dileme

Oliim hadisesi iizerine duyan es dost ve akrabalar birbirlerine bas saghgi dilerler.
Ozellikle 6len kisinin en yakinlarina bas saghg: dilenmektedir. Bassaghigi dilemekteki
amacg “soziin etkileyici giiclinden yararlanarak hem aciyi, hem de yasi azaltmaya
yoneliktir” (Ornek, 1977: 226). Viicudun biitiin organlarinin bagl oldugu ve saghgini
yitirdigi zaman viicut sagliginin da kaybedildigi bir boliim olan insanin basi, bu yoniiyle
sembollestirilmistir. Olen Olmiistiir, sen sag ol anlaminda basin sagolsun ifadesi

kullanilmuistir.
3.5. Halk Bilgisi Konularinda Sembol

Halk bilgisi halkin, giinliik yasanti igerisinde yiiz yiize kaldigi durum ve olaylar
karsinda gelistirdigi ve nesilden nesile aktararak devamini sagladigi bilgiler biitiiniidiir.

Halk bilimciler, bu biitiin icerisinde yer alan bilgileri konularina gore siniflandirmstir.
Halk Hekimligi

Halk hekimligi Boratav tarafindan “Halkin olanaklar1 bulunmadig: i¢in, yada bagka
sebeplerle doktora gidemeyince, veya gitmek istemegince, hastaliklarini tanilama ve
sagaltma amaci ile basvurdugu yontem ve islemlerin tiimiine halk hekimligi
denir’(Boratav, 1997:122) sekilde tanimlanmistir. Bu konular igerisinde yer alan halk

hekimliginde sagaltma yollar1 Erman Artun tarafindan su sekilde siniflandirilmistir.

a) Irvasa yoluyla yapilan sagaltmalar: Buradaki amag hastanin dogrudan viicudu ile
ilgili olmadan, hastay1 etkileyerek iyilestirmege ¢alismaktir. Daha ¢ok psikolojik
bir durum soz konusudur. Sifali sular1 olan kuyularrin havasii teneffiis
ettirmek, Sifa kaynagi oldugu disiiniilen ve ugurlu sayilan yatirlarda veya
mekanlarda uyumak bu sagaltma yonteminde sembollesmis uygulamalardir.

Nazar duasi1 da bu anlamda sembollesmistir

b) Parpilma yolu ile yapilan sagaltma: Bu sagaltma seklinde dogrudan hastalarin

viicutlarina ¢izik, daglama, delme, kesme, darp etme gibi islemler yapilarak
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sagaltma amaclanir. Kan akmasi, kesik ve ciziklere ¢esitli bitki karigimlari

dokiilmesi gibi islemler sembollestirilmistir. Bele sise ¢gekme

¢) Dinsel yolla yapilan sagaltma: Bu sagaltma seklinde dini igerikli uygulamalar
yapilmaktadir. Bunlar arasinda okunmus bir seylerin yedirilmesi, igirilmesi;
yatir veya kutsal kabul edilen yerlerde dolastirilmasi, yatirilmasi, igerisinde
dualarin  yazili oldugu muska veya nazarliklarin viicutta tasinmasi
bulunmaktadir. Bu sagaltma igeridinde yatir, muska, nazarlik, nazar duasi, Kabe

ve gevresi, Okunmus su, okunmus yiyecek sembollestirilmistir.

d) Bitki kokenli emlerle yapilan sagaltma: Bu sagaltmada geleneksel yollarla sifali
oldugu bilinen bitkilerin kullanilarak dogrudan veya ¢esitli karigimlar yapilarak
kullanilmast s6z konusudur. Bas agrilarinda patates, sogan; soguk alginliginda
nane, limom; kanserde 1sirgan; kisirlikta gaksir, kegiboynuzu, tizerlik otu vb.

bitki kokenli sagaltmalarda sembollestirilmistir.

e) Hayvan kokenli emlerle ve sagaltmalar: Bu sagaltmada daha ¢ok cesitli
hayvanlarin hastaya yedirilmesi, pisirilerek suyunun igirilmesi, herhangi bir
parcasinin lizerinde tasmmasit seklinde gergceklesmektedir. Bu sagaltma
yonteminde kurt disi, tavsan ayagi, at nali, kartal pencesi, yenge¢ ayagi

sembollestirilmistir.

f) Maden kokenli em’lerle yapilan sagaltmalar: Halk inanglart igerisinde cesitli
sagaltma etkilerinin oldugu bilinen madenlerin bulundugu sularda yikanmak,
suyunu i¢mek, iizerlerinde tagimak sekilde gerceklesmektedir. Sifali oldugu

bilinen taslar, demir, tuz ve su sagaltma islemlerinde sembollensmistir..

Bu konular igerisinde yer alan sembol deger kazanmis olan kavramlardan “ocakli”, “el

verme”, “muska”, “nazarlik” ve “tiitsiileme” 6n plana ¢ikmistir (Artun,2005:181-185).

Halk igerisinde hastaliklardan herhangi birisine ve ya birkacgina ¢oziim iireten ve bunu
geleneksel olarak nesilden nesile aktararak devam ettiren ailelere “ocak, ocakli” veya
hastaligin ismi ile beraber “... ocag:” ismi verilmektedir. Ocak kaynak demektir, ve
atesin sagaltici, dezenfekte edici bir 6zelligi vardir. Bu agidan ates de sembollestirilerek

sagaltict 6zellik yiiklenerek kullanilmaktadir.
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Ocakli ailelerde geleneksellesmis olan ve sembolik anlamlar yiiklenen “e/ verme”
uygulamasi bulunmaktadir. “Bu ocaklarin yetki, bilgi ve giicii soydan soya devam eder.
Bunun i¢in aile biiyiikleri, yaptig1 islerin siirmesi i¢in zamani gelince daha kiigiiklere el
verirler. Genellikle bu el verme, baba ocaginda, evinde kalacak ogula, karisina ve
ogluna veya kiza verilmektedir” (Ozgen,2007: 23). Bu bakimdan el verme ailede
bulunan sagaltma giicliniin ve iradesinin devam ettirilmesi ve bir sonraki nesle
aktarilmasin1  sembolize etmektedir. EI vermede sembol deger tasiyan gesitli
uygulamalar bulunmaktadir. “Bazilar1 “el verirken” elini Optiiriir, agzina tiikiiriir, eline
tikiiriir ve onu yalatir veya elinden su igirir. EI verme ve el alma olayi, ya kadinlar
arasinda ya da erkekler arasinda olur. Hicbir zaman bir kadin bir erkege, erkek de bir

kadina el veremez” (Kaplan, 2010: 41).

Halk inanglar igerisinde hastaliklarin kaynaklari arasinda insanlarin birbirlerine biiyii
yapmalar1 da vardir. Bu durumlarda biiyiden kurtulma veya korunma yolu olarak daha
¢ok muska on plana ¢ikmistir. Koruyuculuk ve kurtulma anlamlari ile sembollesen
muska, sekli itibari ile atesin sembolil olan {iggen bigiminde tasarlanmistir (Isik, 2004:

55-57).

Halk hekimligi icerisinde yer alan bir diger sagaltma sekli de efsunlamadir. Ozellikle
cin ve peri hastaliklarin tedavisinde bu yola bagvurulmaktadir. Cogunlukla modern
tibbin care iiretemedigi ruh hastaliklarinda, bazen de modern tibba bagvurmadan hasta
olan kisiler efsuncu olarak isimlendirilen bu kisilere gotiiriilerek okutulmakta ve sifa

beklenmektedir (inan, 1976: 211).

Halk hekimliginde kullanilan bitki ve karigimlar da o6zel anlamlara yiiklenerek
kullanilmaktadir. Bu karigimlarin hazirlanirken yapilan uygulamalar igerisinde dinsel ve

bliytisel islemler de bulunmaktadir.
Halk Meteorolojisi

Halk meteorolojisinde hava ve renk iligkisi, mevsim geg¢is donemleri bilgisi, topragin
tiri, yildizlarin konumu ile ilgili Dbilgilere belirli anlamlarla yiiklenerek
kullanilmaktadir. “Meteoroloji biliminden once insanlar hava olaylarin1 geleneksel
yontemlerle tahmin etmekteydi” (Artun, 2005: 186). Hava olaylar1 insanin biitlin

yasamini ve tabiatin biitiin dengesini etkilemektedir. Bu sebeple hava tahminleri biiyiik
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bir onem tasimaktadir. Genel olarak “Halk, hava tahminlerini gok cisimlerine,
hayvanlarin hareketlerine, bitkilerin durumlarina ve insanlarin davraniglarina bakarak
yapar” (Artun, 2005: 186). Halk, bu varliklarin durum ve davranislarini yorumlarken
binlerce yillik bir tecriibeyi ve bu tecriibeden kendilerine intikal ettirilenleri

kullanmaktadir.

Gok cisimleri igerisinde yer alan Ay’la ilgili olarak ¢esitli sembolik durum ve olaylar
vardir. Bunlara 6rnek olarak “Ayin ¢evresinde agil olusursa yagmurun yagacagi
bilinir” (Basugur, :1996: 44). Yine “Ay sar1 renkliyse hava yagmurlu, kirmizi renkliyse
hava riizgarli, donuk renkliyse hava bozuk, tam ise havanin iyi olacagi”n1 ( Artun, 2005:

187) sembolize etmemektedir.

Gilines de Ay gibi hava tahminlerinde kendisinden faydalamilan gok cisimleri
arasindadir. “Gtlines bulutlar arasindan geg¢ ylikselirse hav iyi olur. Giinesin batis yeri

kizil olursa ertesi giin havanin iyi” (Artun, 2005: 187) olacag diisiiniiliir.

Hayvanlarin davranislarn ile ilgili olarak “Davarlar bir araya toplanip yatarlarsa o kisin
sert olacagi, genis yatarlarsa yumusak olacagi; davarlar bir arada otlarlarsa yagmurun
yagacagl tahmin edilir. Keklikler sabah ve ikindi vaktinde ¢ok Oterse yagmur yagacak

denir” (Kilig, 2004: 306).

Bitkiler igerisinde dutlar, ayvalar, yabani armutlarin ¢ok olmasi kisin ¢ok kar

yagacagina isaret eder (Artun, 2005: 189).

Insan davranislar1 da hava tahminlerinde kullanilmaktadir. Bu acidan “Romatizmali bir

kisinin ayaklar1 agrirsa hava bozar, yagmur yagar” (Artun, 2005: 189) inanc1 vardir.

Halk meteorolojisi igerisinde sayilabilecek bir husus da yagmur yagdirma torenleridir.
Burada olumsuz bir durum olan kurakliktan kurtulma istegi yatmaktadir. Yagmur
duasiin yapilmasi i¢in 6zel bir zamana ihtiya¢ duyulmaz. Yagmur duasinin zamanin
kurakligin siddeti belirler. Yagmur yagdirma torenleri bolge halkinin katilimiyla toplu
sekilde yapilmaktadir.
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Halk Takvimi

Halkin uzun yillar boyu yapmis oldugu gozlem ve yasadigi tecrilbbe sonucu, zamanin
dilimlere ayrilmasi ve bu dilimlerde tespit edilen, tekrarlanan olaylarin kaydedilerek,
giinliik hayatin kolaylastirilmas1 amaci ile bunlari bir sonraki kusaga aktarmalar1 sonucu

ortaya ¢ikan zaman-anlam iliskisine halk takvimi diyebiliriz.

Boratav’a halk takvimini “Geg¢miste belli bir olayin zamanini gostermek i¢in halk
dilinde 6rneklerine sik sik rastlanan yontem, toplumun yasaminda iz birakmis daha
onemli bir olaymn bellek tasi olarak alinmasi”dir (Boratav, 1997: 132) seklinde

tanimlamaktadir.

Halk mereorolojisi ile ilgili sembollestirilen bazi kavramlar vardir. Bunlar1 su sekilde

ifade edebiliriz:

“Zemheri

Cok siddetli soguklarin yasandigi donem olarak tanimlanmistir. Diger takvimler ile
halk takvimi arasinda 6énemli bir fark yoktur. Genel hatlar ile aralik sonu ile ocak
aymin tamamini kapsamaktadir.

Cemreler

Birinci Cemre (havaya, 20 Subat), Ikinci Cemre (Suya, 27 Subat) ve Ugiincii
Cemre (topraga, 6 Mart) seklinde tanimlanir. Sirasiyla hava, su ve topragin
1sinmast olarak algilanir. Her biri bir sicak giin olarak tanimlanir. Cemre
giinlerinin, halk tarafindan ayr1 ayr giinleri ifade edecek sekilde kullanilmasina
ragmen aslinda bir donemi ifade etmektedir. Soguk bir donem sonrasinda sicak
hava sokuluglarinin belirginlestigi bir siiregtir.

Kocakari Soguklar

Mart ayinda yasanan 7-8 giinliik siddetli soguklari ifade etmektedir. Uzunkdprii'de
halk takviminde Kocakar1 Soguklari'nm takvimlere gore iki giin 6nce basladigi
ifade edilmektedir. Bu durumun yaygin bilinen '"Mart kapidan baktirir, kazma
kiirek yaktirir'" atasoziintin farkli bir sekilde yansimasidir.

Mart Dokuzu

Mart Dokuzu da Mart aymnin ikinci yarisindaki soguk hava sokuluglarini ifade
etmektedir. Bununla birlikte grafiklerde siirenin uzadig1 ve sokulan soguk havanin
Kocakar1 Soguklarina gore daha az siddetli oldugunu gostermektedir.

Aprilin Besi

Takvimlerde tanimlanmayan bu donem halk takviminde 13-18 Nisan tarihleri
arasina karsilik gelmektedir. Aprilin Besi genel olarak 1smmma doneminde
beklenmedik soguklarin yasandigi giinler olarak ifade edilir. Bu donemde yasanan
soguk hava akimlari tarim ekonomisinin egemen oldugu sahada "‘Kork aprilin
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besinden, 6kiizii ayirir esinden" seklinde ifade edilen atasoziiniin sekillenmesine
neden olmustur. Tarlada islerin yapilmaya baslandigi dénemde yasanan ani
soguklarin topragin islenmesinde kullanilan 6kiizlerin 6liimiine neden olabilecek
kadar siddetli oldugu diisiincesi yaygindir.

Hudrellez

Hidrellez hem diger takvimlerde hem de halk takviminde belirtilmektedir.
Hidrellez tarihi olarak 6 Mayis bilinir (Cizelge 1). Hidrellez aslinda belirli sicaklik
ozelligi gosteren gin ya da donem degildir. Soguk bir donem sonrasinda
sicakliklarin artmaya basladig bir tarih olarak tanimlanir (yaz giinleri baglangicr).

Agustos Sicag

Halk takviminde yaz doneminde yasanan siddetli sicaklari ifade etmek igin
Agustos Sicagi veya Harman Sicagi kavramlari kullanilmaktadir. Agustos Sicagi
kavrami 15 Temmuz-15 Agustos tarihleri arasindaki donemi ifade etmektedir.

Pastirma Yazi

1-30 Kasim aras1 yasanan mevsimsiz yiiksek sicaklardir. Halkin kasim aymni
kapsayacak sekilde tanimladigi Pastirma Yazi soguk doneme dogru gidiste ani
sicak hava baskinlarini ifade etmektedir” (Kog-Keskin, 2001: 7-13).

Yukarida ele alinmamis olan ve takvim adina biiyiik bir 6nem tasiyarak yilbasi olarak
kabul edilen yenigiin/nevruz da vardir. Eski Tirkler takvim baglangici olarak 21 Mart
tarihini alarak bu giine yeni giin demislerdir. Bu giin baharin baisangic1 olarak kabul

edilmistir(Artun,2005: 209).
3.6. Tiirk Kiiltiiriinde Bayramlar ve Sembol

Bayramlar iglerinde birgok sembollestirilmis uygulama ve unsur bulundurmaktadir. Bu
sayede bayramlarin tarihsel altyapisinin aktarilmasi saglamaktadir. Gerek milli gerek
dini bayramlarda yapilan sembolik davranis ve uygulamalar; gerekse halkin kutsayip

daha sonra da kutladig: biitiin hadiselerde semboller biiyiik bir 6nem tagimaktadir.

Bayram sozliiklerde “Milli ve dini bakimdan 6nemi olan ve kutlanan giin veya glinler”
(TDK,1998:250); “Bayram, 6zel eglence ve toren diizenlenerek kutlanan dini ve milli
onemi olan giin, seving, nese, bir olay1 anmak amaciyla yapilan gosteri ve eglencelerden

olusan resmi téren” (Cagbayir, 2007: 513) seklinde tanimlanmaktadir.

Bayramlar toplumun g¢ogunlugu tarafindan 6nemli goriilen giinlerin kutlanmasidir.
Glinlerin 6nemi bazen tabiat kosullarindan, bazen dini sebeplerden, bazen ise milli

olaylardan kaynaklanmaktadir. Bayramlar 6zel kabul edilen giinlerin kutlanmasinin,
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bugiinlerde bazi pratikler yapilmasinin yaninda toplumda iyimser duygularin hakim
oldugu, insanlarin birbirleriyle paylasim i¢inde bulunduklar1 giinler olarak toplumsal
islevlere sahiptir. Erman Artun bu konuda “Bayramlarin, milli ve dini duygularin,
inanislarin pekistirilmesi, taze tutulmasi gibi islevlerinin yani sira, toplulugun birlik ve
beraberligini saglamada ve bunun bireylerin bilincinde yer etmesinde énemli bir rolii

vardir” (Artun, 2008:225) demektedir.

Tiirkler, bayram olarak kabul ettikleri Onemli giinleri tdrenler diizenleyerek ve
kutlamalar yaparak gegirirlerdi. Glinlimiizde baz1 Tiirk topluluklarinda devam eden ve
icerisinde inangla ilgili ¢esitli uygulamalarin (kurban kesmek gibi), yarigmalarin (at, ok,

giires, tepiik gibi), eglendirici oyunlarin oldugu bilinmektedir.

Tiirk kiiltiirtindeki bayramlar1 dini bayramlar, milli bayramlar ve geleneksel bayramlar

olarak ti¢ sinifta ele alabiliriz.

3.6.1. Dini Bayramlarda Sembol

3.6.1.1. Ramazan Bayramm

Miisliimanlar tarafindan Hazreti Muhammet’in Mekke’den Medine’ye hicretini esas
alan Hicri takvime gore Sevval aymin ilk Gi¢ giiniinde kutlanan bayrama Ramazan
Bayrami denir. Bu bayramda Miisliiman insanlar hem birtakim dini sorumluluklar
yerine getirmek zorundadirlar. Ramazan Bayramindaki dini sorumluluklarin basinda
Ramazan ay1 siiresince orug tutmak gelir. Oru¢ Sevval ayindan 6nceki ay olan Ramazan
ayinda giinlin belirli vakitlerinde insanlarin yemeyi-igmeyi ve birtakim davranislar
Allah icin terk etmesidir. Orug Islam’in bes sartindan biridir ve Kur’an-1 Kerim giicii
yeten her insanin Ramazan aymda orug ibadetini yerine getirmesini emretmektedir.
Aslinda orug sadece Islam dininde olan bir ibadet degildir. Islamiyet disindaki birtakim

dinlerde de orug ibadeti farkli sekillerde mevcuttur.
Oruc

Islam’da da orug sadece ramazan ayina 6zgii bir ibadet degildir. Islamiyet’te pazartesi-
Persembe oruglari, kandillerde, kadir gecesinde tutulan 6zel oruglar, Hz. Davut’un
tuttugu daha sonra Hz. Muhammet’in devam ettirdigi giiniimiizde de siinnet olarak

tutulan, bir giin orug tutup bir giin tutmama seklindeki Davut orucu adi verilen orug ve
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adak orucu dedigimiz farkli orug¢ tutmalar da vardir. Bunlarin i¢ginde Ramazan ayinda

orug tutulmasi farz olmasi bakimindan daha 6nemlidir.

Bu ay igerisinde tutulan orug¢ bireysel goriinen ama toplumun c¢ogunlugu tarafindan
ortak uygulamalarla yerine getirilen bir ibadettir. Tiirkiye 6rnegi lizerinden bakarsak bu
ayda orug¢ tutanlar yaninda tutmayanlar da giin icerisinde yemek-igmek konusunda
hassas davranmaktadirlar. Isyerlerinde, sokakta orug tutmayan insanlar, orug tutanlarin
yaninda yiyip igmemeye Ozen gostermekte, Sakarya, Kocaeli gibi pek cok ilimizde
yemek satisi yapan isyerleri yemek yiyenlerin disaridan gorlinmemesi i¢in igyerlerinin
camlarim1 kalin perdeler ile ortmekte, insanlarin oruglarimi evlerinde agmalar1 igin
miimkiin oldugunca mesai saatleri aksam ezanina gore ayarlanmaktadir. Pek ¢ok igyeri
oru¢ tutan personel 0gle yemegini isyerinde yemedigi i¢in bu yemeklerin yerine
Ramazan erzaki adi verilen bir erzaki c¢alisanlarina dagitmaktadir. Bu ayda insanlar
iftardan Once, iftardan sonra diye bulusma saatleri belirlemektedirler. Goriildiigii gibi
Ramazan ay1 icerisinde tutulan orug Tiirk toplumunun yasantisini o denli etkilemistir ki,
oru¢ ibadeti zaman i¢inde Tirk kiiltiirlinde simgelesmistir. Ramazanla beraber veya
ramazan haricinde orug nefsin terbiye edilmesini sembolize etmektedir. Orug bu ayda
Miisliiman olanlarin simgesi konumundadir. Bu sebeplerden 6tiirii giiniimiizde Ramazan

ay1 denilince orug, oru¢ denilince Ramazan ay1 akla gelir olmustur.
Davul ve Ramazanin Davulu

Ramazan ayindaki orug¢ disindaki bir diger 6nemli simge davuldur. Bilindigi gibi davul
Tiirk kiiltiiriiniin temelinde olan bir ¢algidir. Davulun Gék Tanri Inang Sistemindeki
saman/kamin aleti olmaktan, mehteran takimlarma, digiinlerdeki eglencelerin

vazgecilmezi olmaya varincaya kadar Tiirk kiiltiiriinde pek ¢ok yerde 6nemi vardir.

Bahaeddin Ogel’e gore davul sozciigii Tiirkceye Arapga “tabl” soziinden gegmistir
“(Ogel, 1987a:201). Davul sozciigiiniin Tiirkcedeki ilk kullanimlarim Kasgarl
Mahmud’un Divanii Liigati’t Tiirk adli eserinden 6greniyoruz: “ Tovil, davul (tabl)
demektir. Avlarda dogan kuslar1 i¢in calinan davuldur. Bu so6ziin ¢ikis seslerinin
yakinlig1 dolayisiyla, dat harfiyle, te’ye c¢evrilmis oldugunu saniyorum. Bu hal
Arapgada da vardir. Ancak ben bu sozii Islam iilkelerinin &biir ucunda 6z Tiirklerden

bile isittim” (Ogel, 1987a:201). Zaman igerisinde Tiirkcede aralarinda bazi farkliliklar
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bulunsa da davul kelimesi yerine tomruk, tos, nevbet, kovriig gibi kelimelerde

kullanilmistir.

[lmi alanda davulla ilgili en kapsamli ¢aligmay1 Bahaeddin Ogel yapmistir. Bahaeddin
Ogel’in Tiirk Kiiltiir Tarihine Giris Kitabinin 8. Cildinin biiyiik kism1 davul, davul
yapimu ve tiirleri, Tiirk kiiltiiriinde davulun yeri ve énemi konularini icermektedir (Ogel,

1991c).

Davulun Gék Tanr1 Inang Sistemi icerisindeki Samanizm’deki yerine bakarsak biiyiik
bir gelenekle karsilasiriz. Samanin davulunun yapim zamanindan, davulun yapilacagi
malzemeye hatta saman 6ldiikten sonra davulunun nerede ve ne sekilde pargalanacagina
varincaya kadar her seyin kurali vardir. Ciinkii davul, samanin ayin sirasinda

kullanacagi en 6nemli aletidir.

Samanin davulu ayinlerde sembolik pek ¢ok anlamla yiiklidiir. “Samancil torenlerde
davul birinci planda rol oynar. Sembolikligi karmasik, sihirli islevleri ¢oktur. Samani
diinyanin merkezine tasimak veya samanin havada u¢masini saglamak icin olsun,
ruhlart cagirmak ve hapsetmek icin olsun, nihayet giriiltiisiiyle samanin isine
yogunlasmasint ve i¢inde dolagsmaga hazirlandigi manevi alemle temasa ge¢mesini
saglamak icin olsun, samanlik seansinin yiiriimesi i¢in vazge¢ilmez bir ogedir...”
(Eliade, 1999:199-2009). “Davul ayin sirasinda samanin ruhu (manevi varligi) diinyay:
dolasirken, tasit gorevi goriir. Karada gezerken davul at, tokmak, kamg¢i, sulardan
gecerken davul kayik, tokmak, kiirek, goklere ¢ikarken binilecek kus olur” (inan, 2006:
95).
“Baz1 bolgelerde Samanlar, yer alti ya da gokyiiziine yaptiklar1 yolculuklarda binek
hayvani1 gibi davullarina binerek yolculuklarim1 yapmaktadirlar. Bu tasarima gore, davul
derisinin Ustiinde birtakim kozmik resimler ¢izilmektedir. Bu resimlerin dinsel ve
biiyiisel anlamlar1 da vardir. Ornegin; davul istiindeki aga¢ motifi, “diinya agaci’ni;

merdiven, gokyiiziine tirmanmada kolaylik saglamayi; atlar, uzun mesafeleri almada
yardimc1 olmay1 vs. sembolize etmektedir” (Sener, 1997:25-26).

Saman ayrica davulun sesiyle koti giicleri uzaklastirmaktadir ki bu uygulama
glinlimiizde giirtiltliniin, sesin kotii glicleri, ruhlar1 uzaklastirdigi inanigina doniigmiistiir.
Bu inanisin bir uzantisi olarak hem eglenmek hem de kotii giicleri uzaklastirmak igin
Tiirk kiiltlirlinde diiglin, askere ugurlama gibi torenlerde davul vazgecilmez bir calgi

olarak kullanilir olmustur.
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Davulun Tiirk kiltiiriindeki simgeligi samancil torenlerle sinirli degildir. Davul, Tiirk
kiiltiirlinde devletin, giiclin, bagimsizligin, miijdenin, ordudan akina ¢ikarken akinin,
savas kazanildiginda zaferin, giivenin, 6liimde yasin semboliidiir. Davulun bu sembolik
anlamlar1 Islamiyet dncesinde olusmaya baslamis, Islamiyet’in kabuliinden sonra da

yeni anlamlar da eklenerek devam edegelmistir.

Eskiden toplumun duymasi istenen haberlerin davulcular esliginde ilan edildigi
bilinmektedir. Ramazan gelenegi agisindan bakarsak Tiirk kiiltiiriinde bu gelenek i¢inde
sahurlarda davul calinmasi adet olmustur. Davul, Ramazan ayinda insanlarin orug
tutmak icin sahur adi verilen yemegi yemek icin gece uyandirilmasi amaciyla
calinmaktadir. Ramazanda davul calanlara Ramazan davulcusu, ¢alinan bu davula da
Ramazan davulu denir. Hatta Ramazan davulculugu diye donemlik bir meslegin varlig
da meslek gruplarn igerisinde kabul edilir. Belediyeler tarafindan her sene hangi
mahallenin, sokagin davulcusunun kim olacagi belirlenmektedir. Bu davulcular ayin on
besinci giinii ve bayram giinli ev ev dolasarak bahsis toplamaktadirlar. Gelenek
igerisinde Ramazan davulcularinin davul ¢almak yaninda mani sdyleme kabiliyetine de

sahip olmalar1 beklenmektedir.

Isil Altun “Kocaeli/Suadiye Cepni Halk Kiiltiiri” isimli calismasinda beldede
Ramazanda davul ¢alinmasini s6yle anlatmaktadir:
“Beldede eski Ramazanlarin c¢ok eglenceli gectigini soyleyen belde halki,
davulcularin, sahurda 15181 yanmayan evlerin Oniinde herkesin adini, lakabini
sOyleyip maniler atarak onlar1 uyandirdigini, tiim koyt tiirkiiler esliginde gezdigini
belirtmektedirler. Davulcular, davul ¢aldiklar1 kapilara ‘mendil gubugu’ uzatmakta
ve bu ¢ubuklara ‘mendil parasi’ denilen bahsis almaktadirlar. Davulcular gezdikleri
her eve, lizeri ¢entikli ya da ¢ivi ¢cakili uzun bir sopa uzatirlar, ev sahipleri de bu

sopanin ucuna mendil, havlu, para asarlar. Yorede buna ‘mendil parast’
denmektedir” (Altun, 2008:192-193).

Pek cok calgi i¢cinden Ramazan ayinda insanlari uyandirmak i¢in davulun seg¢ilmesi
siradan bir tercih degildir. Diger ¢algilara goére davulun tercih edilmesinde sesinin fazla
cikmasi yaninda yukarida bahsettigimiz davulun kiiltiir icerisindeki sembolik anlamlart,
bu anlamlar davulun sesinin kot giigleri uzaklastiracagi, davulun miijdeyi, giiveni

cagristirmasi gibi, etkili olmustur.

Icinde yasadigimiz donemde sahurlarda davul calinmasi tartisihir hale gelmistir.

Teknoloji sayesinde alarmli saatlerin telefonlarin oldugu bir donemde insanlar
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uyandirmak i¢in davul ¢alinmasi gibi bir uygulamaya gerek olmadigini diisiinen, davul
calinmasinin oru¢ tutmayan insanlarin rahatsiz olmasma neden oldugunu diisiinen
insanlarin sayisi hi¢ de az degildir. Hatta bazi belediyeler ilgelerinde davul ¢alinmasini
yasaklamistir. Biitlin bunlara ragmen sahurlarda davul ¢alinmasimin ¢ogunlukla devam
ettirilmesi davulun sembolik anlamlarindan dolayr bir adetin devam ettirilmesinden
baska bir sey degildir. Ciinkii Tiirk kiiltlirii i¢inde davul Ramazanin simgesi konumuna

yiikselmistir.
Ramazan Pidesi

Ramazan bayramiyla ilgili bir diger simge olarak pide adi verilen ekmek tiiriinii
alabiliriz. Gliniimiizde firinlarin Ramazan ayinda ¢ikardig1 pideler bu ayin vazgecilmez
ekmegi olmustur. Aslinda baz1 firinlarda her ay pide satilmasina ragmen, pide 6zel
olarak Ramazan ayma ait kabul edilmekte ve Ramazan pidesi adiyla en ¢ok da bu ayda
tilketilmektedir. Ekonomik durumu nasil olursa olsun bu ayda iftarlarda pide yenmesi
mecburiymis gibi bir kabul mevcuttur. Bu durumda biraz reklamlarin, tiiketim

kiiltiiriiniin etkisi mevcutsa da asil 6nemli olan bizce halkin pideyi simgelestirmesidir.
Tath ve Seker

Tirk kiltliriinde eve gelen misafire bir seyler ikram edilmesi adettendir. Misafire ikram
edilen sey hane sahibinin maddi giiciiyle orantilidir. Halk i¢inde hane sahibinin
misafirine ikram edecek hicbir seyi yoksa bile en azindan bir bardak su ikram etmesi

gerektigine inanilir.

Bayramlarla ilgili en 6nemli ikram misafire tatli bir seylerin ikram edilmesidir. Bu
ikram, bayramlagsmaya gelen ¢ocuklara seker ve eve gelip oturan misafirlere seker ve
baklava ikrami seklinde yapilir. Glinlimiizde sekerin yaninda ¢ikolata ikrami da agirlik

kazanmustir.

Bayram giinii eve gelen misafire seker/¢ikolata ikram etmenin unutulmasi biiyiik bir
eksiklik olarak kabul edilir olmustur. Ayrica zengin fakir demeden tiim g¢ocuklarin
bayram giinii kap1 kapi1 dolasarak biiyiiklerle bayramlasip hediye toplamalarinda

cocuklara bazen mendil ve para verildigi olsa da asil verilen sey sekerdir.
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Bayramlarda tatli ikraminin temelleri ¢ok eskiye dayanmaktadir. “X. Yiizyilin Harezmli
bilgin Biruni’nin verdigi bilgilere gore, bayramlarda seker ikrami, Cem’in, seker
kamisindaki tatli 6zsuyu bir nevruz giinii bulmus ve bundan seker ¢ikarmayir yaymis
olmasma baglanmiyormus; ilk zamanlarda nevruz giinii tatli seyler ikram edilirmis;
sonradan bu adet baska bayramlara da uygulanmis” (Boratav, 1997:207). Tiirk
kiiltiirtindeki bayramlarda 6nemli bir yere sahip olan seker de giiniimiizde Ramazan
bayraminda bir simge halini almis ve glinlimiizde bu bayrama “Seker Bayrami” adi

verilir olmustur.

Boratav “Ramazan bayraminda eve gelenlere seker ikram edilir, bunun i¢indir ki bu
bayramin bir adi da ‘seker bayrami’dir” (Boratav, 1997: 207) diyerek seker bayrami
isimlendirmesiyle ilgili fikrini belirtmistir. Bu isimlendirme bir kesim tarafindan,
Ramazan bayraminin kutsiyetinden rahatsiz olanlarca verilen bir isim olarak diisiliniilse
de, gercekten bdyle bir durum var m1 yok mu tartisilabilir. Bizce asil sebep sekerin
bayramlardaki tatli ikraminin simgesi olarak kabul edilmesindendir. Nitekim ¢ocuklarin
aklina genelde bayram, 6zelde Ramazan bayrami deyince sekerin gelmesi, sekerin

Ramazan bayramini simgelediginin gostergesidir.
3.6.1.1. Kurban Bayram

Ramazan bayramiyla birlikte Tirk kiiltiiriindeki en 6nemli dini bayrami Kurban
bayramidir. Hicri takvime gore Zilhicce aymin onundan baglayarak dort giin siiren
bayrama Kurban bayrami denir. Kurban bayraminin ismi olan “kurban” kavrami Tiirk
kiiltliriiniin ve pek ¢ok milletin kiiltiiriiniin temelinde olan bir kiilt ve semboldiir. A.
Rafet Ozkan’a gore “Kendisinde tanri diisiincesinin bilindigi ve tanriya ulasma
tesebbiisiiniin oldugu her toplumda kurban olayina rastlanmaktadir” (Ozkan, 2003: 23).
Erginer’e gore ise, “Kurban, dinsel veya kutsal amaglarla sembolik bir sununun yok
edilmesini iceren, verme eylemidir. Yiyecek veya icecek tiirlinden olan kurban objesini
sunmak, teklif etmekten ibaret de olabilir. Kurban, bugiin veya gelecekte tanrinin
liitfunu kazanmak i¢in ona sunulan bir hediyedir” (Ozkan, 2003: 13-14, Erginer, 1997:
18).

Islamiyet’te kanmn en biiyiik simge anlami, kurban keserek kan akitarak kulun Allah’a
bagliligimi gostermesidir. Kurban bayramina hac doneminin sonunda hac vazifesinin

yerine getirilmesinin siikrii olarak goriildiigli i¢in hacilar bayrami da denmektedir.
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Dinlerde her zaman Allah i¢in kan akitilmaz. Bazen de kan akitmaktan uzak durulmasi
emredilir. Tipki1 Hz. Salih’in kissasinda oldugu gibi: Kur’an-1 Kerim’in Hud suresinde
Hz Salih’in kissas1 anlatilmaktadir. Bu kissaya gore Hz. Salih kavminden Allah adina
Ozelliklerini belirttigi bir deveyi kesmemelerini, eger o devenin kanini akitirlarsa
Allah’m kendilerine azap edecegini belirtmis; fakat kavmi deveyi bogazlamig ve bunun

tizerine de Allah o kavmi helak etmistir (Bulut,2004: 146-148).
Simge Olarak Kurban

Kurban, kiiltiirlerde pek ¢ok isleve sahip bir semboldiir. insanlar kurban keserek,
kendilerinden tistiin oldugunu kabul ettikleri tanr1, yaratici ya da ilahlara yaklastiklarina,
onlarin hosnutluklarin1 kazandiklarina, kendi baslarina gelecek bir kotiligi, felaketi
onlediklerine inanmaktadirlar. De Vaux’un ifadesiyle: “kurban takdimlerinin esas
amact, tanr1 ile birlikteligi kurmak veya siirdiirmektir. Bu her din ve kiiltiirde esastir. Bu
yiizden kurban zahiri ibadetin koklii fiilidir. O, yapilan bir ibadet, hem onu takdim eden
sahsin igsel duygularini hem de ibadete tanrinin cevabini ifade eden sembolik bir
faaliyettir. Kurbanla ilgili dini merasim yoluyla, tanrtya sunulan hediye kabul edilir,

tanr ile birliktelik kurma basarilir ve kisinin giinah1 yok edilir” (Ozkan, 2003:15).

Kurban, tiim bu islevlerinden dolayr Tiirk kiiltiiriiniin pek ¢ok alaninda kendine yer
bulmustur. Mehmet Erdz; Tiirklerde kurbanin onemini sdyle ifade etmektedir: “Tirk
ictimai hayatinin hicbir sathasi yoktur ki, kurbanla birlikte icra edilmesin. Dogumlar,
Oliimler, toylar-diiglinler, sélenler, bayramlar, yatir ve mezar ziyaretleri, hayvancilik ve
ziraat hayatiyla ilgili bereket dilekleri, tanriya yakarislar hep kurbanli olurdu” (Ozkan,
2003:20; Eroz, 1980: 117-122).

Tarihi kaynaklardan dgrendigimize gore Islamiyet &ncesinde eski Tiirklerde kurbanin
hem tanrinin gazabindan korunup, tanriya siikretmek icin kesilmesinin yaninda bir islevi
daha vardi. O da dlen kisinin atinin da kurban edilerek olen kisiyle birlikte gdmiilmesi
seklindeki bir uygulamaydi. Tarihi kaynaklardan ve yapilan kazilardan eski Tiirklerde
olen kisiyle birlikte silahlarinin, degerli esyalarmin ve atinin da gomiildiigi
anlasilmaktadir. Bu durum, Tiirklerde Islamiyet’ten 6nce de ahiret ve dldiikten sonra
dirilme inaniginin var oldugu yoniinde yorumlanmaktadir. Bu bilgileri dogrulayan “Orta
Asya eski Tiirk bolgesinde oOzellikle Altaylardaki kurganlarda, bircok at iskeleti
bulunmustur”(Kafesoglu, 1980: 50-51). Bu uygulamalarda atin kurban olarak segilmesi
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siradan bir tercih degildir. Bilindigi gibi at, Tirk kiiltiiriindeki en 6nemli hayvan
simgelerinden biridir. Tirkler At haricinde Ko¢ da kurban etmislerdir. Mustafa
Aksoy’un aktardigima gore “Kog¢ kurban etme gelenegi aslinda Tiirklerin en onemli
kurban gelenegidir. Ornegin Hunlar da tanrilara kurban edilen hayvanlarin arasinda en
makbul olan1 “ko¢”tu. Ayrica kurban hayvanlari, 6zellikle de “at” ve “kog¢” Tiirklerde
mezar tasi olarak da kullanilmistir. Goktiirklerde de goriildiigii gibi en 6nemli kurban
hayvanlan at, dag koyunu ya da kogtur. Bunlardan atin goge, kogun da topraga kurban
edildigi bilinmektedir (Aksoy, 2012: 18).

Eski Tirklerde kurban merasimlerine “yagislt tapig” adi verilmekte olup, bu

merasim sirasinda kog, koyun, at, geyik ve dag keg¢isi kurban edilirdi. Tiirkler’de

kurban gelenegi en eski devirlerden beri bilinmektedir. Her vesileyle kurban

sunulabilirdi. Dogum, 6liim, and, savas, yagmur duasi, diigiin, bereket ve diger

ayinler kurban icin birer sebep kabul olunurdu. Yapilan tespitlere gore kurban i¢

yolla yapilmaktadir: Kanli, kansiz ve 1duk/izuk. Kanli kurbanlarin en 6nemlisi at

olup, ikinci siray1 koyun almaktadir. Bilhassa eski Tiirkler’de koyun cinsi ile ilgili

olarak kurban olarak segilen en makbul hayvan dog koyunu ovis ammon’dur. Onun

bulunmadigi yerlerde degismez kurban hayvani olarak kog tercih edilirdi. Koyun

ve keci kurbani sirasinda toreni kadinlar dahil herkes seyredebilirdi. Genellikle

Tiirk boylarinda ak-donlu at gége, koyun veya ko¢ yere kurban sunulurdu. Kok-

Tiirk atalar tapinagindaki kurban ¢ukurunda, at, koyun ve ko¢ kemikleri birlikte
bulunmustur (Kilig, 2003: 269).

“Kanli kurban torenlerinde, en ¢ok kurban edilen hayvan at, koyun, az da olsa
sigirdir. Yine kurban i¢in en makbulii erkek hayvan kabul edilir. Dede Korkut
hikayelerinden Ogrendigimiz kadariyla, Oguzlar kurban olarak, attan aygir,
deveden buga, koyundan ko¢ kesmisler. Kirgiz destanlarinda da alninda beyaz
bulunan geng¢ kisrak, Tanrilarin begendigi kurban olarak kabul edilmistir. Manas
Destaninda da, Manas dogdugu giin Yakup Han ak boz kisrak kurban etmistir”
(Alsan, 2005: 32).

Kurbanlar kanli ve kansiz kurbanlar diye ikiye ayrilirken Tiirk kiiltiiriinde kanli
kurbanlar daha etkindir. Bunda Kkiiltiir icinde kan akitmanin arinmanin, temizlenmenin
simgesi olarak kabul edilmesi etkili olmustur. Kanli kurbanlar Islamiyet’in kabuliiyle
birlikte kiiltiir igerisinde adak kurbani1 ve Kurban bayraminda kesilen kurbanlar seklinde
varligint siirdiirmiistiir. Adak kurbani Allah’tan istenilen bir seyin olmasi ya da
olmamas1 durumunda kesilecegine s6z verilen hayvanin kurban edilmesidir. Pek ¢ok din
alimi insanlar1 ekonomik agidan sikintiya sokma ihtimali de oldugundan ‘“hayvan
kurban edecegim” seklindeki adak adamalari uygun bulmamaktadirlar. Buna sebep
olarak da Islam’n zorluk degil, kolaylik dini oldugunu belirtmektedirler; fakat bunlara

ragmen eger bir adak adanmigsa bunun yerine getirilmesinin sart oldugunu
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belirtmektedirler. Ciinkii adanan hayvan1 kurban etmek “ben soziimii tuttum”

anlamindaki bir semboldiir.

Kurban olaymnin glinlimiizde en yogun olarak yasandigi déonem kurban bayramlaridir.
Kurban, Islam dininde maddi giicii olanlarin yerine getirmesi gereken bir ibadet

olmanin yaninda Allah’1n hiikiimlerine uymanin da semboliidiir.

Kurban ve Kina Sembolizmi

Tiirk kiiltliriinde kina 6nemli bir semboldiir. Kiiltiir icerisindeki kurban olarak goriilen
her seye kina yakilmaktadir. Kina, yakilan seyin kurban edileceginin semboliidiir. Tiirk
kiiltiiriinde evlenen kiza kina gecesi diizenlenip 6zel bir térenle kina yakilmaktadir. Bu
kina yakistaki amag, kadinin kocasina kurban olmasidir ki bu kurban olus da sembolik
bir kurban olustur. Bu semboliin anlami, kadinin kocasina bagli olmasi, her zaman
kocasina destek olmasidir.

Kiiltiir igerisinde Allah’a kurban edilecek hayvana kina yakilmaktadir. Kurban edilecek
hayvan kina yakilarak adeta isaretlenmis olur ve kina yakilmasi o hayvanin kurban
edileceginin semboliidiir.

Bunlarla birlikte Tiirk kiiltiriinde askere gidecek erkege vatanina kurban olmasi igin
kina yakilmaktadir; ¢linkii vatan i¢in askere giden delikanlilar analarinin kuzularidir ve
analart nasil ki Allah’a kurban edecekleri kuzularina kina yakiyorlarsa, vatan i¢in
kurban edecekleri evlatlarina da kina yakmaktadirlar. Askere gidene kina yakilmasi,
onlarin sehit olma ihtimallerinin oldugunun semboliidiir. Canakkale Destanindaki
annesi tarafindan basina kina yakilarak vatana kurban olmasi icin cepheye yollanan

Kinali Hasan bu sembollestirmenin en anlamli 6rnegidir.

3.6.2. Milli Bayramlarda Sembol
3.6.2.1. Tiirkiye’deki Milli Bayramlar

Tirkiye’deki milli bayramlar halk tarafindan kutlanmasinin yaninda devlet tarafindan
da resmi olarak kabul edilmis bayramlardir. Glinimiizde kutlanan milli bayramlar 29
Ekim Cumhuriyet Bayrami, Tiirkiye Biiyiik Millet Meclisinin agilis giinii olan 23 Nisan
Ulusal egemenlik ve Cocuk Bayrami, Mustafa Kemal’in milli miicadeleyi baslatis tarihi
olarak kabul edilen 19 Mayis Genglik ve Spor Bayrami, yurdun diigmanlardan kurtulus
tarihi olarak kabul edilen 30 Agustos Zafer Bayramidir.
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Gorildiigii lizere glinimiizde milli bayram olarak kutlanan tarihler hep Kurtulusg
Savagindan sonra yurdun bagimsizlifi ve sonrasi ile ilgili onemli tarihlerdir. Bu
bayramlarin ortak noktasi her birinin devlet erkani tarafindan da kutlanmasi, Bu
bayramlar pek ¢ok sembolii barindirmaktadir.

Bayramlardaki icerisinde ay yildizli Tiirk bayraginin resmi torenle goklere ¢ekilmesi bir
semboldiir. Bu durum halkin yaptig1 bazi uygulamalarda kendini gostermektedir. Halkin
bu bayramlarda torenlere Tiirk bayragi ile katilmalari, insanlarin evlerinin, isyerlerinin
camlarma Tiirk bayragi asmalar1 da o gilinlin milli bir bayram oldugunun semboliidiir.
Nitekim boyle bir mecburiyet yokken halk goéniilli olarak bu eylemi
gerceklestirmektedir.

Bayrak asmak bu bayramlarla birlikte glinlimiizde asker evlerinde ve sehit evlerinde de
yaygin bir adet haline gelmistir. Nitekim bu adetin koklerinin ¢ok eskiye gittigini,
cenaze, Ozellikle de sehit olan evlere kara bayrak asildigini Tiirk diinyasindan 6rneklerle
de gormekteyiz.

“Tiirk dlinyasinin pek ¢ok yerinde cenaze olan eve, cadira bayrak asma adeti
vardir. Bu da 6liim olaymi duyurmanin bir seklidir” (Cetin, 2011:49).

“Kara, Irak’ta, Iran’da Anadolu’da, Azerbaycan’da yas rengidir.
Muharremlikte minareye kara bayrak asilir” (Kalafat, 2007:151).

“Azerbaycan Tirklerinde yasli ailenin topraklarina kara bayrak asilir”
(Kalafat, 2000:247).

“Keleki’de, yas evinde kara giyilir. Muharremlikte caminin minaresinden
ince kara uzun bir bayrak asilir. Bu yas alametidir. (Bu uygulama Igdir’da
da var.) Tirkmeneli Erbil’de cenazeyi duyurmak i¢in, namazinin kilinacagi
caminin duvarmna kara bir bez asilir. Bu bezde beyaz bir boya ile 6lim
haberi duyurulur” (Kalafat, 2000:63).

Milli bayramlarla ilgili bayrak disindaki semboller de sayg1 durusu ve ardindan istiklal
Marsi’nin  okunmasidir. Saygi durusu milli miicadeledeki insanlarimiza duyulan
sayginin semboliidiir. Bilindigi iizere Istiklal Mars1 Tiirkiye milli marsidir ve bu marsin
okunmas1 ayakta gerceklesir. Bu toren sirasinda Istiklal Marsini okuyanlarin ayakta,
hazir olda olmas1 ve torene katilamayan ama marsin sesini duyanlarin dahi ayni sekilde
mars1 hazir ol da sdylemeleri en azindan dinlemeleri gerekmektedir. Istiklal marsinin
milli bayramlarda sdylenmesi bir semboldiir. Bunun sembolik anlamlari olarak milletin

bagimsiz oldugunun ilan edilmesi, milli duygularin pekistirilmesi kabul edilebilir.
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Milli bayramlarla ilgili bir diger sembol olarak da giiniimiizde yayginlasmis olan
Mustafa Kemal fotograflarinin ya da rozetlerinin kiyafetlerin sag veya sol {ist kosesinde
tasinmasidir. Bilindigi gibi bu bayramlarin temelinde Mustafa Kemal’in onderligi s6z
konusudur ve bayramlarin sembolii olarak da onun fotograflarinin taginmasi, bayrami

cagristiran bir semboldiir.

3.6.3. Mevsimlik Bayramlarda Sembol

3.6.3.1. Yeni Giin /Nevruz Bayram

Tiirklerin ortak bayrami olan Nevruz, tabiatta bulunan ve canlilarin yasamasi i¢in hayati
Onem tastyan su, ates, hava ve topragin 1sinmasi, uyanmasi ve canlanmasi sonucu ortaya
¢ikan kutsama ve kutlama uygulamalaridir.
Nevruz Tiirk diinyas1 yaninda Ortadogu ve On Asya’daki gesitli milletlerce de yeni
yilin baglangict ya da bahar bayrami olarak kutlanir. 21 Mart giinliniin bayram
olarak kutlanmas1yla ilgili olarak Stimerlerden, Tiirklerden, Japonlardan, Amerikali
Kizilderililerden, Iranlilara kadar ¢esitli milletlerle tarihe mal olmus topluluklarda

gelenekler tespit edilmistir. Islamiyet oncesi de bahar kutlamalar1 yapan Tiirkler,
bu kutlamalar1 daha sonra Nevruz adiyla slirdiirmiislerdir (Artun, 1995:4).

Tiirkler i¢in 6nemli bayramlardan birisi olan Nevruz, sembolik olarak da zengin bir
bayramdir. “Yeni Giin” adlandirmasinda yar1 gogebe bir toplumun hayvan beslemesi ve
gecimini tabiatin sartlarina gore saglamasi, takvim anlayist ve Ergenekon’dan c¢ikisin
etkisi oldugu soylenebilir. Nevruzda Tiirkler arasinda oynanan oyunlar incelendiginde,
Tirklerin Nevruza yiikledikleri anlamlar ve Nevruzun c¢ikis noktalar1 daha iyi
anlasilacaktir. Bu oyunlar igerisinde Ergenekon’dan ¢ikis, Kose Kose oyunu, Ay1 Abasi

oyunu, Saya gosterileri, Kaplan oyununu sayabiliriz.

Kis mevsiminin etkisinin azaldigi, baharin geldigi miijdesini veren “Nevruz; bahar ve
bereketi, yeni yi1l ve yilin baslangicini ¢agristirir. Nevruz, Tiirk kiiltiirtinde bahari,
yasama sevincini, su ve kutsal arinmayi, yenilenmeyi, uyanan doga ile birlikte bolluk-
bereketi ve iliremeyi simgeleyen anlam ve ogelerle yiiklidir” (Artun, 2005:212).
Bununla baglantili olarak takvim anlayislarini da sekillendiren Tiirkler, baslangic olarak
baharin geldiginin isareti olan, nevruz ¢igekleri ve kardelenlerin karlarin altindan boy
gosterdikleri Mart ayini segtikleri goriilmektedir.
“Takvim anlayisinin eski Tiirklerde hayvan kiiltii baglaminda algilanmasi ile 21

Mart (baz1 yorelerde Haziran ay1 veya Temmuz da olabilir.), yeni dogusun, yeni
olusumun baslangici olarak tasarlanmig, bu kutsanmanin toplumsal bir deger
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kazanarak her yil kutsanmasi ve kutlanmasi baslangici tekrarlamig ve Tiirkler bu
sekilde kendi var olus ve yenilenme imgelerini gerceklestirmislerdir” (Bayat,
2008:139).

Kisin tabiat sartlarinin agir olmasi biitiin canlilar1 olumsuz etkilemekte, salgin
hastaliklar, kitlik ve dliimlere yol agmaktadir. Bu ylizden kisin bitmesi bir kurtulus, bir
dirilis olarak algilanmasina yol a¢mustir. Goriilmektedir ki “Nevruz’da yapilan
kutlamalar da hayvan besleyen bir kavmin Oliip dirilme diisiincesini sembolize
etmektedir” (Bayat, 2008:139).

“Yazili kaynaklarda ilk defa Kasgarli Mahmut'un [”Divan1 Lugat-itTiirk”
eserinde “Yengi Kun” olarak gecen ve “Bedhrem” (Bayram) olarak nitelenen bu
kiiltiir mirasimiz Tiirk Halklar tarafindan bu adlarla anilmaktadir: Nevruz, Nevruzi
Slutani, Sultan Nevruz, Mart Dokuzu, Mart Bozumu (Tiirkiye), Bahar Bayram.,
Novruz (Azerbaycan), Navroz, Yeni Kiin, Nevbahar (Ozbekistan), Nevruz
(Turkmen), Navriz, Nauruz, Ulistin Ul Kiinii, Ulis Kiinii (Kazak), Navruz,
Sabantoy (Nogay), Gollu, Saban Toy, Navruz (Karacay-Malkar), Nevruz (Tatar),
Nardugan, irte Yaz, Nawruz (Baskurt), Nartukan, Nuris (Cuvas), Cilgayak (Altay),
Cilpaz. (Hakas), Isiah (YakutSaha), Baba Marta, ilkyaz Yortusu (Gagauz), Mevris
(Bat1 Trakya), Sultan-1 Navriz (Yugoslavya), Mart Dokuzu (Kibris), Noruz, Yeni
Giin (Uygur), Navrez, Gundonumu (Kirim)” (Pirverdioglu, 2002:44).

Tarihi siiregte biitiin  Tirk topluluklarinda nevruz kutlanmis ve bugiin de
kutlanmaktadir. Tirkiye’de Giliney Dogu Anadolu Bolgesi’nde “Nevruz sozciigiinlin
basina bir de “sultan” sifati getirilir. Bu bolgede Sultan Nevruz, 21 Mart’1 22 Mart’a
baslayan gecedir. Bu gece, belli olmayan bir saatte gokyiiziinde goriilen giizel bir kizin
ad1 Sultan Nevruz’dur. Baska bir inanisa gore, ayaginda halhali ile ilgili olarak bulunan
kus kiligina girmis bir erendir. Nevruz’un gokyliziinden gectigi saatte uyanik olup onu
gorenlerin biitiin isteklerinin kabul olacagina inanilir” (Rayman, 2002:10,11). Bu

inanislar Yeni Giin/Nevruzun isimlendirilmesine katkida bulundugu goriilmektedir.

Yeni Giin/Nevruz’un 21 Mart’ta kutlanmasi gece ile giindiiziin bu tarihte esitlenmesi ile
ilgilidir. Yeni yilin daha ¢ok 21 Mart’ta kutlanmasi, baharin gelmesi ile beraber tabiatin
yasarmasli, yesermesi, “yas” kavraminin kullanilmasini saglamistir. Bahar yesilin tekrar
kendisini gosterdigi donemdir. Bu yiizden yas kelimesinin yesil ve hayat ile iligkisi
olmalidir. Yesilin tekrar goriildiigli her donem yeni bir yila ve yeni bir yasa girildigini
de gostermektedir. Yas kavrami zamanla insanlarin gegirdigi siire i¢in kullanilmas,

boylelikle de bir yillik siireyi kapsayan ve insanin gegirdigi siireci niteler olmustur.

Toplumlarda gelenekler siireklilik gostererek, zaman i¢inde o toplumun kiiltiiriiniin

degismez unsuru olurlar. En eski toplumlarda da goriilen, bazi toplumlarda unutulan
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baharin gelisinin kutlanmasi, Tiirk toplumunun inanglarinda, geleneklerinde, dil ve

edebiyatinda devam ederek giiniimiize kadar gelmistir (Artun, 1995:4-5).

Nevruz inan¢ ve inanislardan, edebi iirlinlere kadar uzaman ¢ok genis bir anlam
derinligine ve arka plan ¢esitliligine sahip olmustur. Bu anlam derinligi ve arka plan
cesitliligi edebi tiirler igerisinde “nevriiziye”, “bahariye” ve “nevruz name” gibi yeni
tiirlerin olusmasini saglamistir. “Bayram olarak kutlanmasi ile birlikte bir dizi toren,
figiiratif rakslar, animist tasavvurlart sembolize eden doniisiimii, bereketi, iyilesmeyi,
arinmay1, yenilenmeyi karakterize eden davranig bigimleri gelismistir (Feyzioglu, 2004:

69).

21 Mart tarihini eski Tirklerden giiniimiize takvim baglangici olarak her daim
kutlamislardir. Bu kutlamalar Tiirklerin takvim degistirmelerine ragmen slirmiistiir.
Tiirklerin kendi takvimlerinde daima 21 Mart yilin baslangici sayilmis ve “Biiyiik
Selguklu veziri Nizamii’l-Miilk’iin hazirlatip Sultan Meliksah’a ithaf ettigi Celali
takvimi ve giines takviminde de tescil edilmistir. O tarihten Cumhuriyet donemine
kadar kurulan Karakoyunlular, Akkoyunlular, Anadolu Selguklular1 ve Osmanlilar gibi
Tiirk devletlerinde resmi yilbasi bayrami olarak kabul gdrmiistiir” (Oztiirk, 1997: 8).
Osmanlilarda da Mart aymin mali yilbast olarak goriilmesi de eski Tiirk takvim
anlayisindandir. Mali yilbaginin Mart ay1 olarak uygulanmasi 1980’yillara kadar devam

etmistir.
Nevruz ve Renk

Nevruzla renkler arasinda, renklerin insanlar tarafindan nevruzda kullanilmasi yonii ile
higbir ilgisinin dogrudan bulunmadigi, insanlarin baharin gelmesi ile dogal olarak canl
renkleri tercih ettigini sdyleyebiliriz. Nevrzla iligkilenidrilmege calisilan kimi renklerin
ozellikle yakin donemde ortaya ¢iktig1r goriilmektedir. Kaynaklarda eskiye ait bilgiler
igerisinde bu dogrultuda bir bilgiye ulasilamamaktadir. Son ylizyilda nevruzla renklerin
dogrudan iliskilendirilmesi 6zellikle Tiirkiye Cumhuriyeti Devletini bolmek, yimak ve
yok etmek isteyen terdr oOrgiitleri ve uzantilarmin kullandiklar1 bez pargalarinda bu
renkleri kullanmalarindan ileri gelmektedir. Nevruzda karsilastigimiz renkler nevruz

oldugu i¢in degil yasamin dogal siirecinde ortaya ¢ikmis renklerdir.
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Tabiat baharin gelisi ile rengarenk bir Ortliyle biiriinir. Nevruz g¢igeginin safligi
simgeleyen beyaz rengiyle baslayan bahar, hastaliklardan ve zorluklardan uzaklagmanin
miijdecisi olur. Topragin 1sinmasi anlamina gelen nevruz ¢i¢eginin goriinmesi, pesi sira
tabiatin canlandigiin sembolii olan yesili getirecektir. Atesle arinan bedenler, yeni bir

yila hazirdir artik. Tabiatin adeta siislenmesi nevruzla beraber kutlanmis olur.

Tabiatin siislenmesini 6rnek alan insanoglu baharin renklerini giyim kusamlarinda,
nevruzda yaristirtlan hayvanlarin {izerinde, yumurtalarin boyanmasinda, evlerin
stislenmesinde ve yemeklerin cesitlendirilmesinde yogun olarak kullandiklar1 goriliir.
Tabiattaki renkler, zaman igerisinde devlet ve millet simgeleyen bayraklarda

kullanilmuistir.
Nevruz ve Ates

Nevruzda ates yakilmasi bir gelenek olmustur. Ates nevruzu karsilama ve kutlama
torenlerinin vazgegilmez semboliidiir. Ates Tiirkler i¢in kutsal kabul edilen ve kiilt
derecesine ulasan Onemli bir sembol varliktir. Ates canliligi, korunmayi, saghgi,
temizleyiciligi, uyanmay1 ve siirekliligi sembolize etmektedir. Bu agidan nevruzda
atesin Oonemli bir yeri vardir. Atesin sembol degerlerinin Ortiistiigli bir bayram olan
nevruz i¢in de ates, bir sembol olmustur. Bugiin Tiirk Diinyasinda Nevruz atesi

yakilmamis bir nevruz kutlamasi goriilmemektedir.

Nevruzda atesin kutsanarak doganin uyanisi, topragin isinmasi sembollenir ve bu
amagla da atesle ilgili birtakim pratikler uygulanir. Ates yakmak, yakilan atesin
tizerinden atlamak bunlardandir. Boylelikle insanin {izerinde bulunan ugursuzluklarin ve
kotiilikklerin gidecegine inanilir. “Alevlerin dumanli ¢ikmasinin bereketli yagmurlari
saglayacagina inanildigindan, atese ara sira su serpilir” (Boratav, 1997: 221).
Hastaliklar ve oliimii ¢agristiran kisin bitmesi ile beraber atesin iizerinden atlarken
“agirhigim, ugurulugum hep sana” ifadeleri kullanilarak atesin temizleyiciligi sayesinde
kisinin iizerlerinde bulunan giinah, hastalik ve kétiiliiklerden kurtulmanin, arinmanin

gerceklestigine inanilir.

Ahmet Pirverdioglu’nun tespitlerine gore “Altay, Hakas, Yakut (Saha) Tiirkleri ates
tizerinden atlamazlar, ama kutlamalar sirasinda biiyiik atesler yakar ve bu atesleri et, siit,

yag ve kimizla beslerler” (Pirverdioglu, 2002:48). Atesin iizerinden atlama ritiieli, her
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yerde goriilmemesine ragmen ates ve atesle ilgili uygulamalar nevruz i¢in vazgegilmez

temel bir yapiya sahiptir.
Nevruz ve Demir

Atesle ilgili uygulamalar igerisinde ocagin igerisine bir parca demir atarak i1sindiktan
sonra, onu alip Ors lizerinde dovmek de vardir. Bu Tiirklere ait bir gelenek olarak
Tiirklerin yasadigi her donem ve toplulukta goriilmistiir. Demir dovme “geleneginin
kokii Goktiirklere dayanmaktadir” (Koca,2002,57). Goktiirk mitolojisinde bulunan
demir dagimn eritilerek yeryiiziine ¢ikisi simgeleyen demir dévme, sembolik olarak
Tiirklerin Otiiken’den ¢iktiklar1 giin olan, 21 Mart’1 ve ¢ikislarinda énemli olan demirin
atesle eritilmesi anlatilmak istenmektedir. “Ciinkii Tiirkleri i¢cin demir de ates gibi

temizleyici, kotii ruhlardan koruyucu niteliklere sahiptir” (Kilig, 2003:294).

Tiirklerin Hunlar Goktiirkler doneminden bu yana kutladiklar1 bayramin, tipki
Goktiirklerde oldugu gibi, ocaga bir demir pargast atarak, bunu bir Orsiin iizerinde
dovme adeti 10. Yiizyilin gii¢lii bir kavim olarak ortaya ¢ikan Oguzlarda da devam
etmistir. O donemlerde “6zgiir, bagimsiz giin” olarak adlandirilmaktayd:r (Koca,
2002:52-53). Ogzularin batiya gogleri ile bugiinkii Tiirkiye cografyasina da yayilmis
olan bu uygulama, giiniimiizde Nevruz bayramlarinda ve her yil diizenlenen Tiirk
Devletleri Kurultayr’nin baglangicinda, kurultaya katilan iilke liderlerinin 6rs tizerinde
demir dovmesi olarak siirdiiriilmektedir. Yukarida da bahsedildigi gibi demir dovme ile

Tiirklerin Ergenekon’dan ¢ikislar1 sembolize etmektedir.
Nevruz ve Su

Nevruzda su ile ilgili de uygulamalarin da oldugunu gérmekteyiz. Su Tiirkler tarafindan
kutsal kabul edilmektedir. Yenilenmenin, bolluk ve bereketin bir diger sembolii olan
Nevruzda, suyla ilgili uygulamalarin olmasi tesadiifi degildir. Ciinkii su da
kiltirtimiizde safligin, temizligin, bolluk ve bereketin sembolii olarak bilinmektedir.
Uygulanan pratikler icerisinde “Sabah erkenden tiim su kaplarindaki sular1 yenileme,
taze su igme ve ev hayvanlarina igirme, eski esyalar1 suya atma, birbirinin lizerine su
serpme ve su falina bakma” (Artun, 2005:218) sayilabilir. Su kaplarindaki suyun
yenilenmesi yeni yilin ilk suyunun taze taze konmasi, temiz suyun igilmesi

anlamindadir. Eski esyalarin yeni suya atilarak kétiiliiklerinden arindirilmasi islemi
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uygulanmaktadir. Kutsal olan suyun birbirleri iizerine atilmasi ise {iizerlerindeki

katiiliiklerin su araciligiyla temizlenecegi inanisina dayanmaktadir.

Nevruz giinii “Nevruz suyuna yiiziik, boncuk atarak fal bakma, kuyu, pinar basinda
dilek tutma gibi pratikler de su kiiltii ile ilgilidir” (Pirverdioglu, 2002:48). Nevruzda
bolluk ve bereket olsun diye atese su veya siit serpilmektedir. Nevruz kutlamalarinda
karsilastigimiz su ile ilgili pratikler eski Tiirk inancindaki “su kiiltii”niin devam ettigini

gostermektedir.
Nevruz ve Yumurta

Nevruz gelenegi icerisinde yapilan uygulamalardan birisi olan yumurta boyamak, Tiirk
soylu biitlin toplumlarda goriilmektedir. Nevruz kutlamalari icerisinde vazgecilmez bir
yere sahiptir. Nevruz torenlerinden bir giin dnce pisirilip, boyanarak hazirlanmaktadir.
Onceleri dogal boyalar kullanilirken, giiniimiizde sentetik boyalar kullanilmaktadir.
Yumurta, sarisiyla, topragi; beyaziyla, topragin bereketini getiren; suyu ve kirmizi
boyastyla; sagligin, esenligin sembolii olan atesi ve bir biitiin olarak liremeyi, bereketi

ifade etmektedir (Tacemen, 1997: 31).

Nevruz giinli yumurta ile ilgili birtakim uygulamalar yapilmaktadir. Bunlar igerisinde

yumurta tokusturmak ¢ok yaygindir.

Gagauzlarda ¢ocuklar arasinda yumurta oyunu bulunmaktadir. Bu oyun su
sekildedir:Yumurtayr makara ipligiyle ortasindan igne saplayarak, tavana asarlar.
Biiytiklerden birisi o yumurtayi sallayinca, ¢ocuklar ellerini arkalarina koyup, agizlarryla onu
tutmaya calisirlar. Tutan oyunu kazamr, ona bahsis verilir. O yilin oyunu kazanan ¢ocuk igin
bereketli olacagina inanirlar (Isik, 2004: 238-239).

Bunun haricinde c¢ocuklar arasinda yumurtalarin egimli bir yerden yuvarlandirilarak
yaristirilmasi s6z konusudur. Yumurta tokusturma yarisinda kiran kirllan yumurtay:
alirken, yuvarlama yariginda belirlenen ¢izgiye en yakin yumurta birinci segilerek diger

yumurtalar1 kazanmis olur. Boylelikle keyifli bir eglence ortaya ¢ikmis olur.
Nevruz ve Semeni

Nevruzun sembollerinden birisi de semenidir. Nevruz bayramindan 10-15 giin 6nce

bugdayr bir tabakta icerisine koyarak, lzeri Ortiliir. Her giin sulanan bugday
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cimleninceye kadar iizerleri kapali tutulur. Cimlendikten sonra iizeri agilarak sulama
islemi devam eder. Nevruz giinii 20cm civarinda boya ulasan semeni, bolluk ve
bereketin, yenilenmenin, baharin gelisinin sembolii olarak evlerin pencereleri, masalarin

tizeri gibi evlerin en goriiniir yerlerinde sergilenir.

Semeni yesertilmis bugday anlamindan baska, bir de ¢imlendirilmis bugdaydan yapilan
bir gesit tathinin da adidir. Bu tath da nevruzun vazgecilmez tatlarindandir. Semeni
tatlisinin yapilirken “Bayram i¢in tepsilerde yesertilen bugdaylarin dipleri ezilerek suyu
cikarilir. Bu su kaynatilmak suretiyle pekmez kivamina getirilir. Olduk¢a nefis bir

tathdir.” (Cay 1993: 89)

Semeni nevruzun vazgecilmesi oldugundan hakkinda siirler yazilarak nevruz
senliklerinde nevruziyelerle beraber okundugu bilinir. Asagidaki siir 6rnegi “semeni” ve

nevruz i¢in yazilmistir.

Yine gozel vetenime geldi yaz,

Azad gonliim bu dlemden ayrilmaz.
Kim bu mavi gozellige vurulmaz?!
Giiliis dolur dodaglara semeni

Bizim eller ohuyur bu nagmeni
Semeni, ay semeni sahla meni,
Diizerem dort yanina nergisi, yasementi,
Semeni, ay semeni sahla meni.

Bu bayramda hir il meclis diizelden,
Men el cekmem, senin kimi gozelden
Sofralarin bezeyisen ezelden,
Yaragirsan otaglara semeni.

Bizim eller ohuyur bu nagmeni,
Semeni, ay semeni sahla meni.
Diizerem dort yanina nergisi, yasemini,
Semeni, ay semeni sahla meni.

Men il boyu hesretini dozerem,

Ele bilme gozlemekten bezerem.

Yollarini sozlerinle bezerem

124



Getme menden uzaglar semeni.

Bizim eller ohuyur bu nagmeni,
Semeni, ay semeni sahla beni,
Diizerem dort yanina nergisi, yasemeni,

Semeni, ay semeni sahla meni.
(Makas 1987: 46-47)

Nevruz ve Nevruz Cicegi

Nevruzda evlerin ve kutlama alanlarinin siislendigi goriiliir. Bu siisleme igerisinde
semeninin ve ¢igeklerin yeri apayridir. Bu g¢igekler baharin miijdecisi oldugu igin
“nevruz ¢igegi” olarak da isimlendirilmis ve nevruzun sembollerinden birisi olmustur.
Ozbekistan’da nevruz cigegi “baycicek” olarak bilinmektedir (Isankul, 2007). Nevruz
cicegi, kisin ilk acan c¢igek olan kardelen c¢igekleri ile karistirilmaktadir. Karlarin
arasindan ilk ¢ikan ¢icek oldugu i¢in kardelen ismini almistir. Nevruz ¢igegi ile nerede

ise aynt donem hayat bulmalar1 ik tiirlin birbirine karistirilmasina yol agmaktadir.
Nevruz ve Nevriiziye

Nevrlziye kavrami ¢esitli anlamlar1 igerecek sekilde Osmanli doneminde olusmustur.
Bu anlamlardan birisini igeren nevriziye, her yeni yil girerken miineccimbasi yeni
takvimi padisaha sununca ondan aldigi ihsan hediyedir (Kutlu,1990: 48). Nevruzda
verilen biitliin hediyeler tiirii ne olursa olsun nevriziye olarak adlandirilmigtir. Osmanl
doneminde nevruzda yapilan 6zel macunun adi da nevriziyedir. Bu macun ¢esidinden

birisi bugiin Manisa Mesir Macunu olarak bilinen macundur ( Ozdemir, 2006: 25).

Bir diger nevrliziye tiirli ise baharin gelisini anlatan, daha ¢ok nevruz bayramlarinda
sOylenen siirlerdir. Hem klasik edebiyatimizda hem de halk edebiyatimizda 6rneklerine
cokca rastlanan bir tlirdiir. Klasik Tiirk edebiyatinda karsilagtigimiz nevriziyeler,
Nevruzda padigaha sunulan ve karsiliginda cdize almak i¢in yazilan kasidelerdir
(Sarigigek, 2007: 232). Halk edebiyatinda karsilastigimiz nevriziyeler ise daha ¢ok
halk ozanlarinin séyledigi ve karsiliginda bir maddi gelir beklemedigi bahari, dogumu,

yaratilisi isleyen siirlerdir.

Ahmet Pasa’dan:
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‘1d-i nevrizu goriip giil defterinden ‘andelib
Hos dua ve medh okur sah-1 zafer-yab iistiine
Ey miineccim ruh i ziilfin goricek dilberiimiin

‘1d-i nevriiza bulasmis seb-i yelda goresin (Tolasa, 1973:464).
Kaygusuz Abdal’dan:

Eristi bad-1 nevriz giilistane
Giilistan vakti yetti kim uyane
Tamamet yeryiizii clinbise geldi

Behiste benzedi devr-i zemane (Giizel, 1995: 95).
3.6.2.3. Hidirellez Bayramm

Tiirkler tarafindan kutlanan ve mevsimlerle iliskilendirilen bayramlardan birisi de
Hidirellez’dir. Kutlanig tarihleri bolgeden bolgeye degisen Hidirellez’in ¢ikis
noktasinda yaz mevsiminin Hizir ve Ilyas kiiltleri ile iliskilendirilmesi bulunmaktadir.
Giiniimiizde her ne kadar Islamiyet’le bagdastiriliyorsa da, mevsim bayramlarindan
olmasi, onu Islamiyet &ncesine gotiirmektedir. Hizir ve Ilyas’a atfedilen “Efsane Islam
oncesi ve Islam sonrasi motifleriyle doludur. Ortak yon Hizirin 6lmezligi, bahar,
yesillik sembolii olusu, her 6 Mayis'ta Hizir'la ilyas'n bulusmasi Islamiyet’e ragmen

bozulmamistir” (Artun,2005b: 223, Karadag, 1978: 69).

Genellikle 6 Mayis’ta kutlanan bayram, Hizir ve Ilyas’m bulustugu diisiiniilen giin ve
mekanlarda kutlanmaktadir. “Eski Tiirk inang sisteminde yer alan atalar kiilti, su kiiltii,
ates kiiltii Hidirellez senliklerinde de yer almaktadir. Bugiin Anadolu’da diizenlenen
Hidirellez senlikleri atalar kiiltiinlin bir devami olarak ziyaret Yyerlerinde veya
yakinlarinda kutlanilmaktadir” (Cay, 1997: 19). Hidirellez’in kutlandigi bu mekanlar

genellikle “hidirlik” olarak isimlendirilmektedir.

Nevruzla baglayan atesin havaya, suya ve topraga diisme seriiveni, bahardan yaza geg¢isi
saglarken; Hidirellez yazim miijdecisi olmaktadir. Kutlama tarihlerinin de§ismesinde
bolgesel iklim ve kiiltiir sartlarmin etkisi vardir. Bu yoniiyle nasil ki Nevruz baharin

sembolii ise Hidirellez de yazin geldiginin sembolii konumundadir.
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Hizir

Hizir- Ilyas motifi bircok metinde ve halk inanislarinda karsimiza ¢ikmaktadir. Hizir
kavraminin yaninda, Hidir, Kidir kullanimlart da vardir. Bu kavramin kdkeni hakkinda
Islami motiflerden bahsedilmekle beraber “Kut veren, kutlu klan, ilahi kaynakl1 varlik
ve sahislarin Tiirkistan sahasinda ortak adi Kidir olarak bilinmektedir. Altay, Kazak ve
Kirgiz Tiirk¢esi’nde kidiruv kelimesinin gezmek, seyahat etmek anlamina geldigini
sOyledikten sonra, Tiirkiye’de 6zellikle baharin gelmesi ile birlikte gidilen ve genellikle
Hizir-ilyas/Hidrellez kutlamalarinin yapildigi yer olan Hidirhik, Hidrlik Tepesi gibi
adlandirmalarin sadece Hizir kelimesi ile izah olunamayacagi, kidiruv kelimesinin Dogu
Tiirk sahasindan Bati Tiirk sahasina tasinmis olabilecegini de dikkate almamiz

gerekmektedir.” (Cetin,2002: 33).

Kaynag1 ne olursa olsun kiiltiiriimiiz icerisinde yer alan ve insanlara yardimci oldugu
diisiiniilerek insani degerler atfedilen Hizir, insanlarm karadaki yardimcisi iken ilyas
insanlarin denizdeki yardimecist olmustur. Hizir “Zor anlarinda insanlarin yardimina
kosan, bagkalarmin kiligina biiriinebilen, olaganiistii 6zellikleri olan bir peygamberdir.
Oliimsiizliigii aradig1 sdylenir. Dua ettiginde veya verdigi bir elma yenildiginde kisir
kadinlarin ¢cocugu olur. Bilgelik ve hikmet sahibidir. insanlara yardimer olan kutlu bir
kisidir. Bas1 sikisan iyi insanlarin yardimina kosar” (Karakurt,2011:104). Daha cok
“kapidan ¢evrilmesinden korkulan bir sey olan Hizir peygamber, kdye yeni gelen bir
kadina yardim eder ve bazen nur yiizlii bir ihtiyarken bazen bir top 1siktir” (Aydin,
2008: 91-92). Hizir, kiiltiiriimiizde darda kalanlarin yardimcisidir. “Kul sikigsmayinca

Hizir yetismez” ataséziimiiz bu durumu agiklar niteliktedir.

Hizir tiplemesi edebiyatimizda “Goksakal”, “Aksakal” (Karakurt, 2011: 19). tabiri ile
karsilanmaktadir. Islamiyet oncesinde insanlarin zor anlarinda yardimlarina kosan,
Aksakall1 Ihtiyar, Islamiyet sonrasi bazi sdylencelerde ve halk muhayyilesinde Hizir
Peygamber ile Ozdeslesmistir Yine halk edebiyatinda ‘“destan kahramanlarma yol
gostererek onlara yardim eder” (Haciyeva, 2009:173). Hizir Peygamberin dliimsiizlik

ve genglik saglayan “Bengilisu”dan igtigi ve bu yiizden 6liimsiiz oldugu diisiiniiliir.

Hizir motifi, asiklikta 6nemli bir merhale ve doniisiim noktasi olarak kabul edilen “riiya
ve bade igme” motifinde de karsimiza ¢ikar. Asik olacak kisi rityasinda bir Pir, Hizir

veya sevgilisi elinden bade igerek asikliga adim atmis olur (Giinay, 2005).
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flyas

Hizir inanisinda oldugu gibi ilyas’in da peygamber olduguna inanilmaktadir. Hizir’la
beraber bengisudan ictigi i¢in &liimsiizliik kazanmis ve Hizir karada, ilyas ise denizde
zor durumda olan ve yardim isteyen insanlara yardimci olmaktadir. Hidirellez
bayrammin kutlandig1 giin ve mekanlar Hizir ve Ilyas peygamberlerin bulustugu zaman

ve mekanlar olarak toplumun hafizalarinda yer etmistir.

Hidirellez’de daha ¢ok Hizir’in 6n plana ¢iktigi goriiliir. Ahmet Yasar Ocak’a gore bu
durumun sebebi Islam 6ncesi kiiltiiriinde bulunan tip ve sahsiyetlerin Islam déneminde
Hizir ile drtiismesinden dolayidir (Ocak,1998:313). Islam éncesinde Tiirk kiiltiiriinde
bulunan goksakal/aksakal sahsiyeti dogrudan dogruya Hizir’la dzdeslestirilmistir. lyas
peygamberin ¢ok on planda olmamasi bu yiizdendir. Ilyas kiiltii, Hizir kiiltii gibi,
bengisu i¢misligin, Sliimsiizliigiin, iyiligin, yardim severligin sembolii olarak halkin

benliginde yer etmistir.
Giil Agac1

Hidirellez ile ilgili gesitli uygulamalar yapilmaktadir. Bu uygulamalar igerisinde giil
etrafinda olusturulmus inanma pratikleri 6nemli bir yere sahiptir. “Hidirellez gecesi bir
giil fidaninin dibine dilekler adanir, dilekler sekillerle belirlenir. Ev istenirse topraktan
kiremitten ev, bebek istenirse bebek, para istenirse giil dibine glimiis para konur”
(Artun,2005b: 227). Bazi1 yerlerde “bir dilek kagidi hazirlayarak olmasini istediklerini
yazarlar. Giil fidaninin dibine birakirlar” (Turan, 2008:106). “Geng kizlar da yatmadan
niyet tutarlar, bagortiilerinin {izerine giil yaprag: serperler” (Artun 1990: 9). “Y1l boyu
bahtin ve yiiziin giilecegi inanciyla, o giin saca, kulaga, yakaya giil takilir” (Tekin 1990:
11). Gil, dibine dilekleri sembolize eden nesneler koyulmasi, giil yapraklarinin
serpilmesi, saga, yakaya giil takilmasi, “gil™iin ugur ve kismet sembolii olarak

kullanilmasina ornektir.

Hidirellezde giil agact etrafinda sekillenen uygulamalardan birisi de mani sdylemedir.
Geng kizlarin dileklerini Hidirellez gecesi giil dalina asaken mani sdylerler. Maniler
kizlanin niyetlerine gore secilmektedir. Kimi zaman maniler niyetlerin olacagi, kimi
zamanda olmayacag1 seklinde yorumlanir. Kizlar bu tiir yorumlardan olumlu veya

olumsuz olarak etkilenir. Hidirellezde Mantuvar Manileri olarak bilinen maniler de
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vardir. Burada bir uygulama s6z konusudur. Bu uygulamada maniler kagitlara yazilarak
bir kapta toplanir. Hidirellez sabahi maniler birer birer ¢ekilerek yorumlanir (Artun,
2000: 4).

3.7. Halk Tiyatrosunda Sembol Tipler

3.7.1. Golge Oyunu Karagoz

Golge oyunu Karagdz’'de tiplemeler olusturulurken Osmanli cografyasi goz oniinde
bulundurulmustur. Karag6z’de bulunan “Oyunlarin belli bagh kisileri daima Karagoz
ile Hacivat'tir. Bunlari; Celebi, Zenne, Tiryaki, Beberuhi, Tuzsuz Deli Bekir, Zeybek
(Efe), Sarhos, Kiilhanbeyi, Tiirk, Yahudi, Acem, Arap, Arnavut vb. tipler takip
etmektedir. Kendilerine 0zgii yoresel kiyafetleri ve siveleriyle degismez ozelliklere
sahip olan bu tipler, Osmanli doneminin, 6zellikle Istanbul sokaklarmnda rastlanan
kisilerinden se¢ilmistir” (Ciblak, 2007:177). Karagéz’de “Oyunun baglangici ve
sonunda tekrarlanan selamlama ve bitiris sozleri oyuna giris, tanitim, seyirciyi
selamlama, oyun havasina sokma, oyun ger¢egine hazirlama islevini goriir. Sonunda
oyunun bittigi belirtilir, kusurlar i¢in 6ziir dilenir, gelecek oyunun duyurusu yapilir”

(Saglam, 2008: 15).

Fikre Tirkmen “Tiirk halk tiyatrosu tiirlerinden Karagdz, Ortaoyunu ve Meddah
agirhikli olarak soze dayali tlirler oldugu icin bunlarda temel mizahi unsur s6z
komigidir. Hareket komigi ise, s6z komiginden sonra en sik kullanilan mizahi unsurlar
arasinda yer alir.” (Tirkmen- Fedakar, 2009: 99) demektedir. “Karagoz’de tefle canli
miizik ve bazi efektler yapilir. Vurma, diisme gibi harekete eslik eden seslerin yani sira
oyun kisilerinin girig ¢ikislarina eslik eden tanitict miizik ve sesler de vardir” (Saglam,
2008: 15). Boylelikle Karagoz’de giildiirii unsuru hem s6z hem de hareketler araciligi

ile saglanmaktadir.
Karagoz

Karagdz golge oyununun basrol oyuncusudur. “Her oyunun basinda, girig boliimiinde
Hacivat’tan hemen sonra perdeye indirilir, bitig’te en son olarak perdeden kaldirilir”

(Sakaoglu, 2003: 166).

Karagoz issiz, gligsiiz birisidir. Hacivat’in buldugu giinliik islerde ¢alisir. Merakli bir tip

oldugu icin her ise burnunu sokar, bunun icin sokakta olmasi gerekmez. Evde oldugu
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zaman pencereden olaylara karisir. Hacivat’la kavga etmekten hoslanir. Hacivat’in
kullandig1 kelimeleri anlar ya da anlamaz goriinerek alay eder, yanlis anlamlar yiikler ve
boylece ortaya giildiirii unsurlarinin ¢ikmasini saglar. Soziinii esirgemeyen, kaba,

patavatsiz oldugundan sik sik basini derde sokar.
Hacivat

Hacivat okuma yazma bilen, bunu da her firsatta gostermege calisan, bunun igin de
yabanci sozciiklerle konusmayi seven birisidir. Daha ¢ok tam bir diizen adami olarak,
nabza gore serbet veren bir tiptir. Her firsatta kendi ¢ikarlarini 6n plana ¢ikarir. Nerede
ise tanimadig1 kimse yoktur. Gegimini daha ¢ok Karagdz’e buldugu isler aracilig ile

Karagoz’tin sirtindan saglar. Hacivat oyunda diizen adamini sembolize etmektedir.
Yahudi

Yahudi, inat¢i, cimri ve pazarlik¢t olarak tamimlanmistir. Eskicilik, sarraflik,
kuyumculuk, tefecilik Yahudi tiplerin meslekleri arasindadir. Korkak ve yaygaracidir,

kavga doviisten kaginir (Giinay, 2004: 34).Yahudi cimri karakteri semboller.
Laz

Golge oyunu igerisnde yer alan “Laz tipinin elinde bir kemenge vardir ve ¢ok hizli ve
durmadan konusur, ¢abuk kizar ve hemen yatisir. Gemicilik, kalaycilik, hallaghk veya

tiitlinciiliik yapar” (Giinay, 2004: 33). Laz oyunlarda giildiiriicti karakteri semboller.

3.7.2. Ortaoyunu

Karagdz oyununun aksine bir perde soz konusu degildir. Dogrudan, canli oyuncular
oyunu siirdiiriir. Oyunda karsilasilan tiplemeler Karagoz’dekilere benzer. Orta
oyununda Kavuklu, Pisekar, Yahudi, Celebi onemli tiplerdir. Orta oyununda “Her sey
oyuncunun bedeninde gergeklesir. Ozellikle sdzlerin agirhig vardir” (Saglam, 2008: 14).
“Ortaoyununda davul, zurna canli miizik ve saksakla yapilan sesler: Pigsekar havasi,
Kavuklu havasi, pastavin ¢ikardig tiim ses efektleri; kirilma, diisme, kapi, kepenk
acilmasi sesleri gibi. Seyircinin gozii 6nlinde yapilan ve yanilsama yaratacak tiim

unsurlar1 ortadan kaldiran bu yaklasim bir yandan da seyircinin hayal giiclini
harekete gecirmektedir” (Saglam, 2008: 15).
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Kavuklu

Orta oyununda esas tiplerden birisi olan “Kavuklu i¢e doniik, tepkilerini diisiinmeden
aninda diga vuran, oldugundan baska gdriinme ¢abasi i¢inde olmayan” (Gilinay, 2004:
32) bir tiptir. Golge oyunu Karagozde, Karagoz tiplemesine denk gelmektedir. “Oyunun
bas komigidir. Ayn1 zamanda ikinci basrol islevindedir. Dilimli kavuk, kirmizi
kumastan ciippe ve gaksir ile entari giyer. Beline sal kusak baglar” (Konur, 1995: 50).
Oyunlarda karsilasilan tipler igerisinde Kavuklu o6rnek insanmis gibi gosterilmege
calisilsa da “Kavuklu'nun da ortagini dolandirmak, sikisinca yalan sdylemek, firsat
diisiince c¢apkinlik yapmak gibi kusurlar1 bu eserlerde dogal davranmiglar iginde
degerlendirilir. Bu tiplerin diiriistliik gibi kabulleri ve a¢ik sozliiliikleri hem oyunlarda
hem meddah hikayelerinde aptallik, patavatsizlik ve gorgiisiizliik olarak nitelendirilerek
sunulur. Diislindiiklerini agik¢a sOyledikleri i¢in baslarina cesitli problemler agilir.
Ikiyiizlii davranamadiklar1 ve dalkavukluk yapmadiklari igin isleri rast gitmez, bu
sebeple yoksuldurlar ve gecim sikintisindan kurtulamazlar. Kolay kandirilirlar” (Giinay,
2004: 32).

Pisekar

Orta Oyununda bulunan aslh tiplerden birisi olan Pisekar, Karagdz golge oyununda
Hacivat tiplemesine denk gelir.
“Oyunu baglatir, yiirlitiir ve bitirir. Bir tlir yonetmen islevi Ustlenir. Elindeki iki
dilimli tahtadan saksagi (pastav) adam dovmek, kapi agmak gibi durumlar igin
kullanir. Pisekar oyunun sahneye koyucusu, yoneticisi ve bas oyuncusu oldugu
icin, saksagin oyunu ylriitmek, hareketleri yonlendirmek, oyunculara islerini
bildirmek gibi islevleri de bulunmaktadir. Pigekar’in sirtinda ¢evresi kiirklii bir

clippe, altinda caksir, ayaklarinda sar1 mest, baginda dort dilimli bir serpus
bulunur” (Konur, 1995: 50).

Pigekar tipi “herkesin huyuna suyuna gore gitme, ylize giiliip, arkadan is cevirme
yaninda arabulucu ve kavga yatistirict gibi niteliklere sahiptirler. Her kaliba girebilen,
kusurlara kolaylikla gbz yumabilen, isine geldiginde susan, esnek kisiliklerdir. Hacivat
ve Pisekar, karli islere ortak olarak, kiract ve miisteri bulmak gibi araciliklarla para

kazanirlar. Ge¢im sikintilar1 yoktur ve varliklidirlar” (Gilinay, 2004: 32).
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Yahudi

Orta oyununda karsilastigimiz Yahudi tipi, gélge oyunu Karagézde karsilagilan Yahudi
tipi ile ayn1 Ozellikleri tagimaktadir. Orta oyununda bulunan Yahudi tipi cimriligin

sigesidir.
Celebi

Orta oyununda Celebi “mirasyedi, ziippe ve ¢apkin bir tip”i (Konur, 1995: 50)
sembolize etmektedir.

3.7.3. Meddah

Tiirk halk tiyatrosu igerisinde tek kisilik goster olmasi sebebi ile dnemli bir yeri olan
Meddahligin 6nemi ile ilgili Siireyya Karacabey “Meddah bir anlati tiirii olusundan
dolayr digerlerinden ayrilmistir. Onemli bir ayrilikta diger seyirlik oyunlarin salt
giildiiriye dayanmasina karsin Meddahin konularinin ¢esitlilik gosteriyor olmasinda
bulunur” (Karacabey, 1995: 6) demektedir. Meddah sahnede kullandig1 arag geregleri
ile izleyenleri anlattig1 diinyanin igerisine ¢eker. Kullandig1 arag¢ geregler icerisinde yer
alan “Sopa: yere vurup oyunun basladigini bildiren —zil- ses oldugu gibi oyun i¢inde
kap1 calinmasi, ayak sesi vb. gibi sesler ¢ikaran bir arag, ayn1 zamanda aksesuar olarak
meddahin sazi, siipilirgesi, tiife§i vb. yerine de gecer. Mendil de cesitli bas Ortme

bigimlerinin ve nesnelerinin yerine kullanilir” (Saglam, 2008: 16).

Sergilenen tiplere bakildiginda “Meddahlarin taklitlerine ¢ok uygun malzeme,
Kastamonu kdéyliisii, Yahudi, Iranli, Sarhos” (Litko, 1995: 33) tiplemelerinde oldugu
goriiliir. Tek kisilik gosteri olmasindan dolay: taklit yetenegi, jest ve mimikler biiyiik bir
onem arz eder. Bu tipler karakteristik dzelliklere sahip olduklarindan taklit edilebilecek

tipler arasinda kabul edilmistir.
3.8. Halk Oyunlar1 ve Sembol

3.8.1. Oyun

Oyunlar, igerisinde barindirdiklar1 sembol davranig kaliplari ve biitiin olarak
simgeledikleri anlamlari ile bir biitiinliik gostermektedir. Oyunlar, toplumsal ve kiiltiirel
bir yapimin pargalar1 olarak degerlendirilebilir. Bu sebeple de oyunlar bireyin

toplumsallagma siirecine de katki saglamaktadir.
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Huizinga “Homo Ludens” isimli eserinde “Oyun, ¢esitli kiiltlir bigimlerinin dogusunda
baslica etkendir. Kiiltiirde oyun unsuru séz konusu oldugunda medeni hayatta gesitli
faaliyetlerde, cesitli hareketlerde oyuna Onemli bir yer ayrildigini, insanlarin oyunu
yalnizca bir tepki veya iggilidii olarak oynadigini degil; kokende oyundan kiiltiire bir
dontisiim oldugunu sdylemek istemektedir” (Eroglu, 1999: 5) diyerek oyunun kiiltiirden
eski oldugunu ifade etmektedir. Oyunlarin ortaya cikist ile ilgili “Ilk olarak nerede ve ne
zaman ortaya ¢iktig1 bilinmiyorsa da magara resimlerinden yapilan yorumlar oyunlarin
cok eski olduklarmi gdstermektedir. Eski kavimler (ilk insanlar) dogum, 6liim, hastalik,
giindiiz, gece, rlizgar, yagmur gibi tabiat olaylarin nasil meydana geldigini
bilmiyorlardi. Anlayamadiklari olaylar meydana geldigi zaman duyduklar1 korkuyu
ifade edemiyorlardi. Bu ylizden diislincelerini viicut hareketleriyle ifade ettiler.
Riizgirda sallanan agaglarin, diizglin adimlarla kosan hayvanlarin hizli ucan kuslarin
tesiriyle ritmik hareketler yapiyor, doniiyor, ellerini kaldiriyor, egilip kalkiyorlardi.
Tabiattaki seslerden aldiklar1 ilhamla ellerini ¢irpip bagiriyor, davullara vurarak ahenkli

sesler ¢ikartyorlardr” (Eroglu, 1995: 17).

Giliniimilizde oyunlar ait olduklar1 toplumlarin ortak kiiltiirel degerleri olmustur. “Oyunu
kiiltiirin icinde, bizzat kiiltiirden Once var olan, kiiltiire eslik eden ve bu kiltiirii
baslangicindan i¢inde yasadigimiz doneme kadar damgalayan, verili bir bizatihilik
olarak buluruz” (Huizinga,1995: 20). Bu bizatihilik oyunun giinliik yagamin igerisinde

ama kendine gore bir yap1 ve 6zel bir zaman igerisinde uygulanmasini zaruri kilmistir.

Genel hatlan ile taklidi ve tasviri uygulamalara dayanan oyunlar bir¢ok sembolii de
icerisinde barindirmaktadir. Sedat Veyis Ornek ilkellerin oyunlarindan bahsederken
taklidi ve tasviri yapmin varlifim su seklide ifade etmektedir: “Belli zamanlarda,
ozellikle erginleme torenlerinde, kabile atasini ve efsane kahramanlarini; bunlarin
baslarindan gecen akil almaz olaylar1 canlandirma dramatik temsilleri esasini olusturur.
Bu oyunlarda oyuncular canlandirdiklar1 kisileri sembolleyen maskeler takarlar”

(Ornek, 1988: 183,184).

Bu boliimde halk oyunlarinin meydana gelisinde ve bugiin oynanisinda sembolize
edilen unsurlari tespite ¢alisacagiz. Biitiin oyunlarin oldugu gibi Tiirk halk oyunlarinin
da olusumunu etkileyen cesitli sebepler vardir. Bu sebepler icerinde “Ozellikle Tiirk

kiiltiirtinde sik goriilen su, toprak ve dag kiiltleri, ates ve hava kiiltleri gibi kiiltler ile
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kurt, kartal, giivercin v.b gibi hayvan kiiltleri Tiirk halk oyunlarinin meydana gelisinde
onemlidir” (Eroglu, 1995: 23). Halk oyunlarinin ortaya ¢ikisinda etkili olan bu unsurlar
Tirk halkinin inang, kahramanlik ve toplumsal statiilerini sembolize etmede araci
olmustur. Bugiin bu tabiat varliklarindan bir¢ogu halk oyunlarimiz igerisinde varligini
devam ettirmektedir. Kiiltiirimiiz i¢erisinde var olan ‘“Hayatin béliimlerini, kutsal yeri,
kutsal suyu, kutsa yer altini oyunlarinda yasatmislardir. Basta Elazig yoresi Harput
Halay1 olmak iizere Tiirkiye’deki birgok boliimlii halay bu kutsalli§i yansitmaktadir”
(Eroglu, 2010: 98). Tiirklerde var olan ates kiiltiiniin izlerini “Cayda Cira” ve “Sinsin
Oyunu”nda, Kurban kiiltiiniin izlerini “Kasap Oyunu”nda, agac kiiltliiniin izlerini
“Degnek Oyunu”nda, hayvan kiiltiiniin izlerini “Teke Zotlatmasi1” “Kartal Oyunu” ve

“Giivercin Oyunu” gibi oyunlarda tespit etmemiz miimkiindiir.

Insanlarin inanma ihtiyaclarimin bir sonucu olarak birtakim tabiat varliklarmi
kutsadiklar1 ve bunlarin ¢evresinde ¢esitli ayinler gelistirdikleri, yaptiklar: bu ayinlerde
belirli kurallar olusturarak gerek ayin yerine gerek ayine istirak edenlere ¢esitli sembol
degerleri yiikledikleri bilinmektedir. ilkel donemden baslayarak insanlar “birtakim
tabiat giiclerine taptiklar1 ve hatta semavi dinleri kabul ettikleri donemlerde dahi
ibadetlerini, belli kurallara bagli hareketlerle, belli manalari olan dairesel ve ritmik
doniislerle, oturup kalkmalarla, aglayip doviinmelerle, yalvaris, yakaris ve niyaz ifade
eden el kol ve viicut hareketleriyle, bazen miizikli ve bazen de miiziksiz olarak
gerceklestirmisler, daha da ileri giderek, ruhi konsantrasyonlariyla beden uyumunu
biitlinlestirip, toplu olarak yapilan ve kendilerinden gectikleri ayinlere, zikir

meclislerine dontistiirmiislerdir” (Eroglu, 1999: 71).

Ayin, ¢ok eski dénemlerden itibaren yapilan bir téren olup, ayinlerin
birbirinden oldukga farkli medeniyetlerde c¢esitli sekillerde icra edildigi
goriilmektedir. Tarikata mensup olanlar tarafindan tekkelerde icra edilen
ayin, Islam kiiltiiriinde daha ¢ok “icray-1 zikrullah” olarak isimlendirilmistir
(Aydeniz, 2009: 45).

Ayinler igerisinde yer alan sema ve semahlar, kiyafetlerinden hareketlerine, durus
yerlerine ve g¢evre etmenlere varincaya kadar birgok sembolii barindirmaktadir. Bu
sembolik anlatimla “Sema ayini, tiim varolus ve yaradilis seriiveninin muhtesem bir
disavurumudur. Tanri-Insan-Evren iliskisinin zamanin en basindan en sonuna kadar

dinamiklerini en giizel gorsel ve isitsel sembollerle evrensel gergeklere uygun sekilde

icra eder” (Mentes,2011: 29).
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Sema

Bir kainat sembolii olarak tasavvur edilen semahanenin sag tarafi madde alemini, sol
tarafi mana alemini temsil etmektedir. Sema ayinlerinde goriilen kirmizi post(giinesin
dogus ve batisinda ufukta olusan kizilliga isaret ederek, maddi diinyadan batisi, manevi
diinyaya dogusu temsil eder) seyhin makamini beyaz post ise dervislerin makamini
gostermektedir.  Seyhin (sema dede) kiyafetleri de sembol anlamlar tasimaktadir.
Seyhin basinda bulunan destar, sikke denen keceden yapilmis bir basliktir. Seyhin
basinda bulunan bu bashgin evrensel akli kullanan insan1 sembolize -ettigine
inanilmaktadir. Baglik etrafina sarilmis ¢ogunlukla yesil renkli olan sarik ise akil-goniil
birlikteligini yasamina gec¢irmisligin semboliidiir. Yesil tabiati, canliligi, yasami
sembolize etmektedir. Seyhin iizerinde bulunan hirka, siyah bir ciibbedir, Siyah renkte
olmasi benligi ve diinyeviligi sembolize etmektedir. Zira ayinin ve ayin mekaninda
bulunanlarin sorumlulugu seyhtedir. Ne kadar aydinlanmis olursa olsun bu sorumlulugu
yerine getirebilmek i¢in benlige, diinyevi olana ihtiyaci vardir. Seyhin hirkanin kollarini
giymis olmast da benligini elinde tuttugunun semboliidiir. Zira elleri hirka kollarinda

birlesik vaziyettedir (Mentes,2011: 38-42).

6. Fotograf: Mevlevi seyhi ve kirmizi post (Mentes, 2001: 38).
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7. Fotograf: Mevlevi Seyhi (Mentes, 2001: 38).

Dervisler s6z konusu oldugunda, dervis nefsini 6ldiirmiis, 6lii bir bedeni sembolize
etmektedir. Basindaki sikkesi (baslik) nefsin batigin1 ve ruhun dogusunun temsili olarak
bir mezar tagini sembolize eder. Sikkeler ayni zamanda dervisin yanan gonlii i¢in birer
baca vazifesi gorlir. Dervisin giydigi tennuresi(tandir) bir firin gibi dervisi pigirerek
olgunlastirir ve dervisin bu aydinlanma yolunda kefenini simgeler. Dervisler bir ortii
gibi kullandiklar1 ve kollarini giymedikleri hirkalarini aydinlanma 6ncesinde yani sema
donmeden once cikarirlar. Aydinlanma sonrasinda tekrar giyilen hirka artik drvisin
nefisten ve diinyevi olandan arindigim1 géstermesi yoniiyle bir kabir olarak sembolize
etmektedir (Mentes,2011: 42-47). Bir kabir olarak sembollestirildiginde dervisin sikkesi
mezar tagi, tennuresi kefeni, lizerine giydigi siyah hirkasi ise kabri sembolize

etmektedir.
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9. Fotograf: Mevlevi sama ayini (http://rumimevlevi.com).
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Dervislerin kendi etraflarinda donmesi de sembollestirilmistir. Bu donme var olan biitiin
alemin hareketliligini, doniigiinii Sembolize etmektedir. Dénen semazen sayisinin dokuz
ve bir seyhin olmasi da, gilinesin ve giines etrafinda donen gezegenlerin
sembollestirilmesidir (Aydeniz, 2009: 48). Alpaslan Salta gore “Mevlevi dervislerin
sema yaparken izledikleri yol da evrendeki sonsuz doniisler gibidir. Dairenin
sonsuzlugu sembolize edisi, Mevlevilik’te “dairesel danslarla ifade edilir” (Salt, 2006:
95). Sema ayinlerinde bedenin durusuna da ayr1 anlamlar yiiklenmis, “Semada sag elin
yukari, sol elin ise asagi dogru kollar agik bir hale getirilmesi, sag elle Tanr1’dan feyiz
alip, O’ndan baskasina yiiz ¢evirmek ve sol elle bu feyzin dagitilmasi anlamina
gelmektedir. Ayrica ellerin yukariya kaldirilmasiyla ortaya ¢ikan sekil Arapcadaki “La”
edatim olusturmakta ve bdylece Islam inancinin tevhid akidesine vurgu yapildig

diisiiniilmektedir” (Aydeniz, 2009: 50).
Semah

Semaha “goren, isiten yiiz” (Eke,2009: 126) anlam1 yiiklenmistir. Semahta énemli olan
bedensel unsurlar vardir. Bunalar el ve ayaktir. “El figiirlerinde avug igi goge dogrudur
ve Tanriya yalvarigi ifade eder. Rizik Dilemeyi, bolluk bereket istemegi simgeler”
(Eker, (Eke, 2009: 129). Semahlarda dairesel faaliyetlerin ve tartimli hareketlerin
saglayicis1 ayaklardir. Semahta goriilen bu dairesel hareketlerin sebebi, semahin gok
cisimlerinin hareketlerini sembolize etmesiyle alakalidir. Semahlarin icra edildigi
mekanlara “meydan odasi, ibadet meydani, erenler meydani” denmektedir. Giris
kisminda bulunan esik 6nemli goriilmekte ve Mevlevilikteki dervisligi simgelediginden
esigin iizerine basilmaz, esikte oturulmaz (Evlerin esiginde oturulmasi ve bu esiklere
basilmas1 6zellikle de giin battiktan sonra hos karsilanmaz. Evin koruyucu ruhlarinin
esikte bulunduguna inanilir ve onlar1 rahatsiz etmenin sikintilara sebep olacagina
diisliniiliir.). Odanin ortasinda bulunan yere “dar” denmektedir. Sema ayinlerinde
gorililen post sembolii semahlarda da vardir. Odada miirsidin postu ayridir. Odada bir de
“cerag taht1” veya “Taht-1 Muhammedi” denen yerden yiiksek bir boliim vardir. Tahtin
oniine bir tag konur ve bu tasa sembol anlamlar yiiklenerek “meydan tasi, kanaat tasi,

miiriivvet tas1” gibi isimler verilmistir (Eroglu, 1999: 83-87).

Semah oyunlart igerisinde gerek taklidi gerekse tasfiri hareketleri barindirmaktadir.

Hemen biitiin halkoyunlarimizda oldugu gibi, ayin nitesiginde olan semahlarda da
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goriilmektedir. Semahlar icerisnde yer alan “Turba Semahi, turna adli kusun kanat
vurusu, ucusu ve durusunu canlandiran figiirlerle oynanir. Kirat semahi, giinesin

cevresinde yildizlarin parildayisini ve doniisiinii ele almistir” (Eke, 2009: 129).

10. Fotograf: Semah ayini (Www.aleviweb.com)

Zeybek Oyunu

Bir erkek oyunu olan zeybek, “Ege (izmir, Aydin, Denizli, Balikesir, Mugla)
bolgemizde Zeybeklerin tek veya toplu olarak oynadiklari bir oyun ¢esididir. Yaim
daire seklinde tutunmadan oynanir” (Eroglu, 1999: 145). Zeybek oyunu “Acik havada
davul zurnayla yiritilir. Dokuzlu aksak tartmadadir; hala pek gesitli ve sazli-s6zli
havalar1 biitiin bir folklor servetidir. Ege adalarinda da c¢esitleri bizden alinip
degistiriliyor. Yunancada (b) sesi bulunmadigi i¢in adi onlarin dilinde yer yer
Sayvakikos, Zaypakikos gibi soylenisler edinmistir. Rodos halki "Turkikos" derler” (
Turhan, 2007: 240). Hayvan sembolizmi igerisnde kartalin hareketlerinin taklidi
gorilmektedir. Zeybek oyunu cesaret, mertlik, kahramanlik ve cenk duygularini

sembolize etmektedir. Salinmalar kartalin taklidi hareketleridir.
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11. Fotograf: Zeybek oyunlarindan bir goriintii.

Teke Oyunlar

Hayvan taklidi oyunlar igerisinde karakteristik bir ozellige sahiptir. Teke oyunlar
olarak kendi basina bir tiir olusturmustur. Teke oyunlarinin isimlendirilmesi noktasinda
“Teke Tirkmenlerinin oturdugu yorede oynanan oyunlarin tiimiine Teke Oyunlar: adi
verilmektedir’(Turhan, 2007: 227). “Ornegin Teke Zotrlatmasi, Teke Bogaz Havas,
Teke Gaydasi, Teke Sipsisi, Teke Sallamasi gibi...” (Turhan, 2007: 225). Teke yoresi
oyunlarinda yer alan tavir ve hareketler agik bir sekilde gostermektedir ki bu oyunlar
dogrudan tekenin taklididir. Bu hareketler igerinde yer alan “Sekme, arkaya donerek
kagma, ani korkulu sigrayislar hep Teke oyununda goriilmektedir. Zortlatma ise tekenin

kizdig1 zaman ya da kizigtig1 zamanki kig atigint simgeler” (Turhan, 2007: 226).
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12. Fotograf: Teke oyunlarindan bir goriintii (www.burdurweb.com).

Bar

Halk oyunlari igerisinde yer alan barlar “Kuzey Anadolu bolgemizde toplu, dizi halinde
ve disiplinli olarak oynanan oyunlardir” (Eroglu, 1988: 6). Ayrica "Bar, Kahramanlik
duygu ve diisiincesini sergilemek amaci ile oynanan Halay’lara denir” (Turhan, 2007:
55). Iglerinde hayvan taklit unsuruna dayananlar1 da vardir. Bunlar igerisinde, “Turna
Bari: Bir oyuncu erkek, oteki disi turnayr temsil eder. Ciftlesmeye kadar olan
cilvelesmelerini yansitir. Tavuk Bari: Tavugun yiirilyiis hareketini yansitir. Cokiilerek
oynanir ve benzetme figiirlerine yer verilir. Giivercin Bari: Kadinlar arasinda giivercinin
Ugus ve kanat hareketleri benzetilerek oynanir” (Turhan, 2007: 205). Bu tiir oyunlarda
“Hayvan hareketlerini, seslerini ¢ikartmak, yansilamak, simgelemek c¢ok goriliir”
(Turhan, 2007: 144).
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13. Fotograf: Erzurum yéresinden bar érnegi (Www.erzurumtb.org.tr).

Halay

Tirkler arasinda genis bir oynanma alanina sahip olan ve “Orta Anadolu ile Giineydogu
Anadolu Bolgesinde toplu, diiz dizi halinde ve disiplinli olarak oynanan oyunlarin
tiimiline halay denir” (Eroglu, 1995: 143). Halaylarda cosku ve kutlama duygusu st
seviyededir. Bu cosku ve kutlama duygusunu yansitmak i¢in bir¢ok taklidi unsur
kullanilmaktadir. Ozellikle birgok oyun tiiriinde oldugu gibi halaylarda da hayvan
taklidi oyunlar ¢ogunluktadir. Tiirklerin kutsal kabul ettikleri hayvanlar igerisinde yer
alan kartalin ele alindig1 “Bingdl yoresine ait Kartal Oyunu ile Aydin yéresine ait Koca
Arap Oyunu kartal taklitli oyunlardir” (Eroglu, 2010: 96). Kutsal kabul edilen
hayvanlarin taklidi veya konu edildigi oyunlar igerisinde sayabilecegimiz “Gilivercin
Oyunu”, “Kurt Kuzu Oyunu”, “Kasap Oyunu” halaylar icerisinde yer almaktadir.
Oyuncular halaylar1 icra ederken sergiledikleri tavir ve davraniglarla halaymn ana
semboliinii de bize verirler. “Kartal oyununda hicbir dekor bulunmaz ama bir kartal
siiriisiiniin ava gidisleri, avi boliismeleri i¢in dogiisleri, kiminin avi alip kagmasi ile

digerlerinin siirii olarak kagani izlenmesi sergilenir” (Turhan, 2007: 115). Koca Arap
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Oyunu, Giivercin Oyunu, Kurt Kuzu Oyunu da Kartal oyunu gibi dogal bir

canlandirmaya sahiptir.

14. Fotograf: Batman yoresi halay 6rnegi (Www.batmancagdas.com).

Horon

Dogu Karadeniz Bolgesinde daha ¢ok “Ordu, Rize Trabzon illerimizde toplu, diiz dizi
halinde ve disiplinli olarak oynanan oyunlara” (Eroglu, 1999: 144) horon denmektedir.
Horonun ritmik olmasinin, Karadeniz’e 6zgii bir balik olan hamsinin hareketliligi ve
Karadeniz’in hir¢inliginin bolge insanlarmin karakterlerine yansimasinin oyunlardaki

tezahiirii olarak diisiintiliir.

15. Fotograf: Rize yoresi horon érnegi (www.rize.pol.tr).
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Karsilama

Karsilama, “Daha ¢ok Trakya ve Marmara Bolgesinde; Edirne, Kirklareli, Tekirdag ,
Izmit, Sakarya, Canakkale, Bolu, Bilecik illerimizde rastlanan iki kisinin veya ciftlerin
karsilikli olarak oynadiklart bir oyun ¢esididir.” (Eroglu,1995: 144) seklinde
tanimlanmaktadir. Burada iki kisinin birbirini karsilamasi anlatilmaktadir. Genelde

kizli erkekli karsilikli oynanmaktadir.

16. Fotograf: Trakya karsilama 6rnegi (Www.o0zan.nl).

Kafkas

Kafkas oyunlar1 olarak bilinen halk oyunlar1 genis bir alanda yayginlik gostermektedir.
Kirim, Kuzey ve Gliney Kafkasya, Azerbaycan, Giiney Anadolu Boélgesi bu oyunlarin
goriildiigii yerlerdir. Bu oyunlar yigitlik ve kahramanlik gosterisi gibidir. Oyunlarin
tamamina yakininda kartal hareketleri sembollestirilmektedir. Kahramanlik, cesaret ve

savaseiligin yogun olarak islendigi oyunlardir.
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17. Fotograf: Kars Kafkas oyunu (www.kafkars.com).

3.9. Giyim, Kusam ve Sembol

Yasanan cografi kosullar hayatin her alaninda oldugu gibi giyim, kusam iizerinde de
etkili olmustur. Eski Tiirklerin yasadigt bozkirda “Tiirk giyim esyasmin baglica
malzemesi, koyun, kuzu, sigir, tilki ve az miktarda ay: derisi ile koyun, kegi, deve yiinii
idi. Eski Tiirkler bez dokurlar, giyecek i¢in kendir yetistirirlerdi. Yun kumas ve bezden
i¢c camasgir1 giyerlerdi” (Kafesoglu, 1983: 300).

Tirkler i¢in bozkirin vazgecilmez hayvani at oldugundan kiyafetlerinde bunun da etkisi
olmustur. Daha ¢ok ceket-pantolon, kafalarinda deriden yapilmis borkler, ayaklarinda
deriden yapilmis ¢izmeler gibi bir giyim sekline sahiptiler. Ceket-pantolonu kullanan
Tiirkler, at Ustiinde ancak bu sekilde rahat edebilmislerdir. Kiyafetlerinde diger
milletlerin aksine kopca yerine diigme kullanmiglardir. Gilinlimiiz modern giyimi
Tiirklerin giyiminin giiniimiize yansimasidir. Tiirklerden esinlenerek bu tarz Cin'de
M.O. 4. asirdan, Avrupa'da M.S. 5. asirdan, Bizans'ta 6. asirdan itibaren goriilmege
baslamistir. Tiirk askeri teskilatlarim1 6rnek alirken Tirk kiyafetlerini de almiglardir.

Boylelikle Tiirk tipi kiyafetler diinyaya yayilmistir (Kafesoglu, 1983:300-301).

3.9.1. Toplumsal Sembol Olarak Giyim

Giyim ve kusam milli kiiltiirli yansitan en belirgin 6l¢iitlerden birisi kabul edilmektedir.
Toplumun Kkiiltiirel yapisinin her alaninda oldugu gibi giyimde de toplumsallig

belirleyen; bireyle birey, bireyle toplum ve toplumla toplum arasindaki iliskileri
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etkileyen yasanilan cografya, bagli olunan inang¢, zamanin egilimleri, ekonomik kosullar

gibi etmenler vardir.

Halkin sembollestirme yetenegi her alanda kendisini gostermektedir. Sembollestirmede
beden ve beden iizerine uygulamalarin yayginlik kazandigi goriilmektedir. Kimi zaman
oturus, durus, el sikis, bakis halk i¢in birer anlam biitiinliigii tasimis ve kendilerinin
beden aracilig: ile ifadesi olmustur. Halk kendisini ifade etmede kimi zaman bedenini
bir tasiyict olarak kullanmis ve giysileri aracilig ile anlatmak istediklerini topluma
anlatmistir. Erman Artun (bu konuda “Giyimler, koruma islevleri, kisilik ve statii
belirlemelerinin  disinda yasanilan toplumun degerlerini yansitan birer sembol
olmuslardir. Giyim kiiltiirii insanlik tarihinin gelisim belgeleridir.” (Artun, 2008a: 49)
diyerek giyim kusamin toplumun deger yargilarinin tekrar topluma yansitilmasinin da
bir aract oldugunu vurgulamstir. Binlerce yillik bir siirecte Tiirk toplumu adeta giysileri

araciligi ile konugmus, derdini anlatmistir.

Giyim, kusamin ge¢misten giiniimiize, insanin toplum igerisindeki yerini belirleyen
birer ara¢ olarak kullanildigr goriilmektedir. Halkin genel egilimi ve beklentisi
dogrultusunda gelisen giyinme kiiltiirii bireyleri kalip davraniglar sergilemege, benzer
kiyafetler giymeye zorlamistir. Artun bu zorlamayr “bir zorlamadan ¢ok gelenegin
insanlara sunmus oldugu bir yasama bigimi, anlayisi” (Artun, 2008a: 46) olarak ifade
etmektedir. Burada vurgulanmasi gereken gelenegin bir yaptirim giiciinlin oldugu ve
yaptirim giicli oraninda da insanlar1 benzer davranislar sergilemege zorladigidir. Halkin
icerisinde toplumsal statiileri geregi giyinen bireyler, giysileri aracilig1 ile ait olduklar
meslek gruplarini, dini gruplarini, bekar, nisanli, evli olup olmadiklarin1 vb. sembolize
etmektedirler.

“Giyim, kusam ayni sekilde bir toplum i¢indeki toplumsal katmanlagmayi da

goriiniir kilan bir semboldiir. Kirsal kesimde yasayan insanlarla kentli insanlarin ilk

bakista birbirlerinden ayirt edilmesine giyim aracilik etmektedir. Bu nedenle ¢ogu

zaman giyim, kusam insanlar arasinda birbirlerini asagilama ve dislamaya da neden
olmaktadir” (Kutlu, 2008:312).

Toplumsal tabakalasmada birer sembol olarak karsimiza ¢ikan giyim, bireylerin ait
olduklar1 sinifla beraber kimliklerini de sembolize etmektedir. Kimliklerin olugmasinda
toplumsal yap1 ve geleneklerin rolii olduk¢a fazladir. Bireyler toplumsal siirecler

dahilinde kimliklerini kazanirlar. Bu siirecte giyim, kimliklerin olusmasinda ve
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temsilinde rol oynamaktadir. Insanlarin ait olduklar1 toplumsal degerler igerisinde cinsi,

dini, etnik, kiiltiirel giyim ve kusamlari tercih ettikleri goriillmektedir.

Kiyafetler s6z konusu oldugunda en renkli ve g¢esitli olanit hi¢ siiphesiz ¢ocuk
kiyafetleridir. Geng, yetiskin ve yash kiyafetlerinden hemen ayirt edilebilen bir yapiya
sahiptir. Daha canli ve daha sicaktir. Cocuk kiyafetleri cinsiyete gore farklilik
gostermektedir. Cocuklarin cinsiyetlerinin pekistirilmesi maksadi ile cinsiyetine gore
giydirilmeleri halk icerisinde yaygindir. Bu konuda Kutlu (2008:311) “Cocuklar dogar
dogmaz, cinsiyetine gore giydirilir. Giyim cinsel kimligin goériiniir kilinmasinin ilk
ogesidir. Giysi ile baslanip ¢ocuga ilk kimligi asilanmaya ¢alisilir. Ayrica, Anadolu'da
goriilen bagka bir gelenek de, erkek isteyip de kiz doguranlarin ya da tersi durumlarda,
cocuga ailenin istedigi cinsin elbiseleri giydirilerek, bir anlamda ¢ocuk kendi cinsiyeti
disindaki cinsiyet gibi yetistirilmesidir.” demektedir. Cocuklarin cinsiyetleri
dogrultusunda giydirilmelerinde renk sembolizmi 6ne ¢ikmaktadir. Erkek ¢ocuklarda
daha ¢ok mavi ve tonlari, gri ve tonlari, kahverengi ve tonlar tercih edilirken; kiz
cocuklarinda pembe ve tonlari, kirmizi ve tonlari, mor ve tonlar1 tercih edilmektedir.
Hem kiz hem erkek i¢in ortak kullanilan renkler de vardir. Sar1 ve tonlari, yesil ve
tonlar1 bunlardandir. Cocuklarin cinsi kimlikleri olustuktan sonraki siirecte yani
yetiskinlik stirecinde giysilerinin renk tercihleri geleneksel toplumlarda degismezken,
giniimiiz sehir toplumlarinda degisime ugramis ve her renk her cins yetiskinin

giyinebildigi bir yapiya kavusmustur.

Cocuk kiyafetinde goriilen cinsiyet ayirimi yetiskin kiyafetlerinde de goriilmektedir.
Yetiskin erkek kiyafetleri ¢ok renkli olmazken, kadin kiyafetleri erkeklere oranla renkli

kumaslardan se¢ilmektedir.

Geleneksel yapiya sahip toplumlarda gen¢ kiyafeti, yetiskin kiyafetinden, yetiskin
kiyafeti de yash kiyafetinden farklilik gostermektedir. Cocuklukla baslayan renkli
kiyafetler zamanla, bireylerin yas ve statiilerine gore gittikce renksizlesmeye baslar.
Boylelikle gen¢ giyimi renkli ve canli, yash giyimi ¢ok renkli olmayan, renkli olsa bile

canli olmayan seklinde tercih edilir.
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3.9.2. Dini Kimlik Sembolii Olarak Giyim

Eski toplumlarin genelinde giyim kusam esyalarinin daha ¢ok deriden yapildigini
biliyoruz. Bu giysilerin yasam tarzi ile iliskili islevleri vardi. Kiirkler, sapkalar,
pantolonlar, ¢izmeler bu islevler dikkate alinarak tiretilmisti. Tiirkler arasinda kadin ve
erkek kiyafetleri agisindan siis unsuru ve sa¢ baglama big¢imleri disinda pek fark
goriilmezken; Tiirklerin temas ettigi milletlerin sayis1 artik¢a, yani Tiirklerin hikkmettigi
topraklar genisledikce kiyafetlerde goriilen farkliliklar gogalmustir. Islamiyet’i kabulii
ile Tiirklerin kilik kiyafetlerinde farkliliklar olugsmustur. Bu farkliliklar sadece kadin
erkek kiyafetlerinde olmamis ayni zamanda dini anlayislardaki farkli goriis

mensuplarinin kiyafetlerinde de ortaya ¢iktigi gorilmiistiir.

Dini kimlik gostergesi olarak kullanilan kiyafetler igerisinde “kam/saman” kiyafeti
olarak bilinen “manyak” olduk¢a Onem arz etmektedir. Arastirmalar géstermistir ki
“Samanlar dinsel torenlerde kendilerine 6zgii bir giysi giyerler. Kuzey Asya’da Saman
Qgiysisi bir kiilt arac1 gibi kullanilmaktadir. Giysilerin tistiinde cesitli sekiller ve resimler
bulunur. Bu sekillerin dnemine inanirlar. Ornegin, Saman giysisinin iistiinde kus resmi
varsa Samanin kus yardimi ile 6te diinyaya ucabilecegine inanilmaktadir” (Sener, 1997:
22). Samanin giysisi genel olarak “tasarimi ve yapist da bir kusun bi¢imini elden
geldigince taklit etmeye calisir” (Tung, 2007: 55). Bunun yaninda “Gergekten samanin
giysisi ve aletlerindeki hayvan figiirleri ¢cok agik bigimde referanslar tagimaktadir ve
biitlin Sibiryali topluluklarin gergekte en biiylileyici hayvanlar1 karaca, geyik, ¢esitli
tirde kuslar ve ay1r gibi hayvanlar icermektedir. Samanlik ritiielinin baslangicinda
baslik ve palto/elbise giyimi sirasinda bir saman, hayvan dostlarinin gii¢lerini basit
bicimde kendi iizerine almadi; aksine o, hayvanin kiligina girdi ve o hayvanin
bedeninde ve bilgisinde yeniden diinyaya geldi” (Lacobson, 2006: 104). Dini bir kiyafet
sayillan ve “Samanin ayin esnasinda giydigi elbiselere baktigimizda mitik unsurlarla
siislenmis Ozel tasarimlar oldugunu goriiriiz. Samanin giysisindeki biitiin siis ve

motiflerin fonksiyonu samana, yeni ve sihirli bir beden vermek ig¢indir” ( Turan,

2010:155).

“Mesela, ciibbenin yakasinda siralanan dokuz kiiciik kukla Ulgen’in dokuz kizini,
kiigiiciik ciibbeler onlarin elbiselerini, demir veya baska madeni seyler kiipelerini
temsil eder. Kotli ruhlarla miicadelede kullandigi “manevi” yaym ve diger
silahlarin sembolleri kiigiicik yay ve c¢igiraklardir; ve kotii ruhlarn fisiltilari
dinlemek igin kulak, ay, giines, yildizlar, Erlik diinyasinda yasayan kurbagalar,
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yilanlar hep ciibbede temsil olunur. Bu semboller orgiiler, kumas parcalari,
madenden yapilmis siis vesairelerden ibarettir”(Inan, 200: 92).

Gorililmektedir ki samanin kiyafetinde bulunan nesne veya sekiller rasgele konulmamis

her biri bir seyi sembolleyecek sekilde islevsellestirilmistir.

Giyim ve kusam, giiniimiizde dini kimligin sembolii olarak sik¢a kullanilan unsurlardir.
Islami kesim s6z konusu oldugunda Miisliman toplumlar ait olduklari kiiltiir
cercevesinde giyim ve kusamlarinda bazi degerleri 6n plana ¢ikarmislardir. Daha ¢ok
dini akimlarin sekillendirdigi gozlenen bu tarz kiyafetlerde, sarik, ciibbe, bas Ortiisi,
hirka, {itii gerektirmeyen gdmlek ve genis pantolon kullanilmaktadir. Dini akimlarin
bakis agilarina gore bu pargalar sekil, renk ve anlam farkliliklar tagimaktadir. Kiyafeti

tamamlayici1 unsur olarak tespih ve bazen asa da kullanilmaktadir.

Giliniimiizde din gorevlileri kavuk, sarik ve ciibbe ile dini yonden erkek kiyafetlerini
devam ettirmektedirler. Giinliik yasantida kiyafet noktasinda daha ¢ok kadinlarin
kiyafetlerinin 6n plana ¢iktigi goriilmektedir. Kutlu’nun (2008:312) da belirttigi gibi
“Afganistan'da Burka, iran'da Carsaf, Tiirkiye'de Tiirban dini kimlige referans olarak
basvurulan ilk akla gelen” sembolik 6rneklerdir.
“Giyim, kusam ve siislenme farkli topluluklar arsinda ki kiiltiirel sinirlar
belirtmek, belirginlestirmek ve koruma sembolii oldugu gibi, ayn1 grup i¢inde de
Ozellikle dinsel ve sosyal smirlarin belirgin taglaridir. Topluluk iginde, din

gorevlileriyle diger insanlar1 ve farkli dini kademelerdeki kisileri bir birinden
ayirmanin en basta gelen sembollerini yine giyim saglar” (Kutlu, 2008:313)

Giyim ve kusam birer kiiltiirel miras olarak ge¢misin glinlimiize yansimasi olarak kabul
edilebilir. Bu yansimalar1 bugiin mezar taslarinda tespit etmemiz miimkiindiir. Mezar
taslarinin tizerlerinde tespit edilen giyim ve kusam ile ilgili unsurlar mezar taslarinin
yapildigi donemin giyim, kusami hakkinda bilgi vermektedir. Ozellikle mezar

baslarinda bu tespitleri yapmak daha kolaydir.

3.9.3. Sembol Olarak Bashk

Tiirklerin bulundugu cografyalar dikkate alindiginda tarih boyunca ¢ok ¢esitli sekil ve
isleve sahip basliklar kullanilmustir. Islevlerine ve bu islevler dogrultusunda yiiklenen
anlamlara gore bazen sade bazen gosterisli olmuslardir. Tarihsel siiregte kadin basliklar
daha dikkat cekici olmasina ragmen az da olsa dikkat ¢ekici erkek basliklar1 da vardir.

Bagliklar ve basla ilgili uygulamalar toplum hayatinda o kadar biiylik bir rol
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oynamiglardir ki kimi Tiirk topluluklarina Karapapak (Terekeme), Karakalpak’ta oldugu
gibi ad bile olmuslardir. Bazen de kizilbas ifadesinde oldugu gibi toplulugu ifade
etmede arag¢ olarak kullanilmistir. Tiirklerin bu bagliklar1 deriden yapilmis ve kalpak,

papak, bork gibi isimler almislardir.

Tirklerin gegmisten giiniimiize tespit edilen en dikkat c¢ekici basligr Bat1 Tirkistan’da
bulunmustur. Hiikiimdar ailesine ait oldugu diisiiniilen bir mezardan c¢ikarilan ve
altindan yapilmis bir prens elbisesinin tamamlayici unsuru olan baslik, hem malzemesi
hem yapim inceligi hem de {izerinde kullanilan sembollerle dikkat ¢ekicidir. Altin
elbiseli prens/adam ismi ile de bilinmektedir. “Bu baslik yaklasik olarak bas
yiiksekliginin {i¢ kat1 uzunlugundadir. Ust kisminda ok uglar1 ve onlarm da aralarinda
yaprak seklinde uzantilar bulunmaktadir. Alin iizerinde kaplan veya pars motifleri
bulunan baslik altin siislemeler ile bezenmis durumdadir” (Ozdar,1997:320). Ozdar’in
bu tespitlerinden ve baglhigin goriintiilerinden hareketle baslikta bulunan pars
semboliiniin binlerce yildir giicii, kuvveti, temsil ettigini ve ge¢misten gliniimiize

tagindigini soyleyebiliriz.

Bagliklar islevlerine gore cesitli sekillerde siislenmektedir. Bu siislemelerde eski
zamanlardan giinlimiize biitiin Tirk Diinyasinda goriilen kus tiiyli kullanma oldukca
yaygindir. “Saman kiilah1 "kus poriik" {in tepe kismina baykus tiiyli (lilbiirek) dikilir.
Ciibbe ve kiilahta kullanilan (Ulbiirek) kus tiiylerinin, samanin bu hayvanin ruhuna
girerek onun fiziki 6zelligi olan "ugmak" eylemini sembolik olarak kazandigi
diigiiniiliir” (Sahin, 1997:408). Bu sembolik uygulamalar giiniimiizde yaygin olarak
gelinlik kizlarimizin basini siislemektedir. Gelin basina kus tiiyii takilmas1 uygulamasini
Orta Asya’dan Anadolu’ya, Balkanlara kadar yayilan genis bir cografyada gérmek

mimkindiir.

Tarihi stirecte “ileri geleneler, makam sahipleri, daha ¢ok basliklarinin daha uzun ve
gosterigli olmasindan tanmirlard1” (Kafesoglu, 1983: 300). Giiniimiizde “Basliklar
geleneksel giyimin tamamlayict bir unsuru ve kadinin siisiidiir. Kadin, basinda tasidigi
siisii ile ¢evresine sosyal durumunu ve ekonomik giiciinii gosterir. Geng kiz basligi, yeni
evli kadin bashgi, gelin basligi, cocuklu kadin baghigi, oglu askere gitmis ana baslig1 ve
nine bagliklarinin her biri ayr ayr1 6zellikler gosterir” (Kirzioglu, 1992: 134). Kadinin

baslig1 araciligi ile verdigi bilgiler gesitlilik arz etmektedir. “Basina iki dizi altin takan
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kadin, bu takilarla ailesinin maddi durumunun iyi oldugunu ifade eder. Nazara gelmesin
diye mavi boncuk veya mercan takilir. Bu kadinin giizel oldugunu ifade eder. Basina

sim takan kadin, "Ben taze gelinim" isaretini verir” (Yesilyurt, 2008: 42).

Binlerce yildir bin bir ¢esit c¢igekten haberdar olan ve o ciceklere farkli anlamlar
yiikleyen Tiirkler, ¢igegi maddi ve manevi Kkiiltiir iirlinlerinde sik¢a islemislerdir.
Halilarinda, kilimlerinde, c¢adirlarinda, atlarinin  kosumlarinda, manilerinde,
ninnilerinde, siirlerinde, destan ve efsanelerinde bunlari gérmek miimkiindiir. Bundan
dolay1 bas siislemelerinde sikga kullanilan sembollerden birisi de ¢igektir.

“Eskiden basa baglanan ortiilerin kenarinda ¢igek oyalar1 vardi, simdi ise unutulan

bu oyalarin birbirinden farkli mesajlar1 vardi. Ornegin, siimbiil ¢igegi oyasini, asik

geng kiz ve nisanli kiz bagina baglardi. Siimbiil, askin ve mutlulugun semboliydii.

Mor simbiil, asik kizi; pembe siimbiil, nisanli kizi; beyaz siimbiil, baglilig:
anlatirdi.

Basina taze karanfil gigegi takan delikanlinin, yavuklusu var demekti. Karanfil
oyasini, gelinler (evli kadinlar) takarlardi. Giil oyasini, bazi yorelerde gelinler, bazi
yorelerde kizlar baglarlardi.

Erkegi gurbete giden kadin, yaban giilii oyasi baglardi. Badem ¢icegi oyasini,
sevdigiyle evlenecek kiz takardi. Erik ¢igegi oyasini, gelinler kullanirlardi.
Kocasiyla aras1 "nahos" olan yeni gelin, basina biber bahar1 oyasini segerdi; "ilk
giinlerinde evliligime ac1 diisti" demeye getirirdi. Yok eger kirmizi aci biber oyasi
baglanmigsa basina, bu, kocasiyla arasinin biber gibi ac1 olduguna isaretti. Geng
hamile kadin, bagina "miijde oyas1" takardi” (Yesilyurt: 2008, 42-43).

“Kiiltiir bir yandan bireylerin toplumsal yollarla edindikleri ve toplumsal yollarla
ilettikleri bir deger, yargi, inang, simge ve davranis Olciitleri diizeninden, diger
yandan boylece ortaya ¢ikan geleneksel davranig kaliplarinin sembolik ve maddi
tirtinlerinden olusur” (Tolon, 1983: 227). Beden folkloru igerisinde yer alan ve
hayatin vazgecilmez unsurlarindan olan giyim kusamin toplumsal yollarla
edinildigini ve yine toplumsal yollarla iletildigini gdrmekteyiz. Giyim kusamin
sembollesmis sekli ile Tiirk halk kiiltiirii i¢erisinde dini, siyasi, sosyal ve kiiltiirel
acidan c¢ok cesitli anlamlar igerdigi goriilmektedir. Tiim bu yonlerden bakildigi

zaman giyim kusamin bir yasam bi¢imine doniistiigli goriilmektedir.
3.11. Mimaride Sembol

Mimari, igerisinde bir¢ok yapi ¢esidi barindirmaktadir. Bu yap1 ¢esidi igerisinde evler,
ibadethaneler ve anit yapilar bulunmaktadir. Bu yapilardan geleneksel yapilarin ortaya

c¢ikist halkin barinma ihtiyacinin dogal bir sonucudur. Baglangicta bu yapilarin sadece
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bireyleri dis etkenlerden koruma amagli, 6zensiz yapilar oldugu arkeolojik kazilarda
tespit edilmistir. Zamanla bu yapilarin bireylerin ve halkin ihtiyaclart dogrultusunda
gelistigi, gelisirken bireylerin inang, kiiltiirel birikim, ahlaki deger gibi 6znelliklerin bu
yapilara sembolleserek yansidigi goriilmektedir. Bu sebepten “Yapilar insan yasamini
kolaylastirict islevler iistlenmenin yani sira toplumlarin sahip oldugu belli sosyal,
kiiltiirel ya da ekonomik degerlerin ve kisilerin goriis ve diislincelerinin simgelerini de
olusturabilir” (Nalkaya, 2001: 41; Unal, 2008: 6). Bu gelisme Tiirk mimarisi icinde s6z
konusudur. Geleneksel Tiirk mimarisi iizerinde sembol olarak daha ¢ok inang ve
inaniglarla desteklenen dinsel biiyiisel anlamlar tagiyan ¢esitli hayvanlar, bitkiler, goksel
unsurlar ve geometrik sekiller islenerek kullanilmistir. Kimi zaman bazi hayvan veya

bitkilerin kendileri veya parcalar1 asilmak suretiyle kullanilmistir.

Tiirk mimarisinin ilk 6rnekleri olan cadirlar veya evlerin kapisinin baktigi yoniin
belirlenmesinde, kotiiliiklerden korunmak icin ¢adirlara, evlere asilan nesnelerin
belirlenmesinde inan¢ ve inaniglarin devreye girdigini gérmekteyiz. Kaynaklardan
anladigimiza gore Tiirklerde Gilines dogunun, Ay da batinin sembolii idi. Eski Tiirklerde
Gilinesin dogdugu yon c¢ok oOnemli idi. Hatta Tirklerin yasam tarzlari gz Oniine
alindiginda Giines’in dogdugu tarafin kutsal sayildigin1 da sdyleyebiliriz.

“Insan ve mimari arasindaki iliskiyi kuran mimari bigim, ona sekil ve anlam veren

iki grup tammlama elemani ile ifade edilmektedir: Bi¢imsel ve sembolik estetik.

‘Big¢imsel’ olarak nitelenen estetik yorumlar bilisten (beyin siizgecinden gecirip

anlama siireci) bagimsiz bir sekilde dile getirilirler. Kentsel tasarim estetiginin ilgi

alan1 ¢ergevesinde iki g¢esit yapi niteliginden bahsedilir. Bunlardan biri bigimin

striiktiir(yap1) ile digeri ise bi¢imin igerigi ile ilgilidir. Bigimlerin striiktiirii

bicimsel estetik olarak adlandirilir ve bi¢imin igerigine insanin verdigi cevaplar ise
sembolik estetik olarak adlandirilir” (Lang, 1988: 11).

Tiirk mimarisinde sembolik estetik deger tasiyan yapilar olduk¢a fazladir. Bu yapilar
lizerinde karsimiza c¢ikan semboller igerisinde hayvan sembolizmi biiyiik bir yer
tutmaktadir. Kotiiliikklerden korunmak icin at nali, kocboynuzu, kurtayagi, kurt gozi,
geyik boynuzu gibi nesnelerin cadirlarin igerisine veya disarisina asilmasi bu
hayvanlarin kutsal sayilmas1 ve koruyucu giicler olarak algilanmasi inanist ile ilgilidir.
Bu uygulamalarin bugiin de Tiirklerin yasadig1 cesitli cografyalarda yasadigi
bilinmektedir. Hayvan islubunun genis bir cografyaya yayilmasi konusunda
Biiyiikganga (2009: 1231) “Orta Asya'nin mimar1 tezyinatt Anadolu Tiirk mimarisinde

onemli bir yer tutar. Buhara, Ozkent, Semerkant gibi sehirlerin anitlarinda kullanilan
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belirli teknik ve motifler 6zellikle Karahanllar araciligiyla énce Iran'a daha sonra da,

oradan Anadolu'ya gegmistir.” diyerek 6zetlemeye ¢aligsmistir.
“Tiirk hayvan sembolizminde karsimiza gergekei (kartal, geyik, aslan, at, kurt,
yilan, balik) ve hayali yaratiklar (siren, grifon, ejder, melek) cikmaktadir. Bu
canlilarin her birinin sozlii, yazili gelenekte ve gorsel sanatlarda belirgin sembolik
anlamlari, kozmolojik ve mitolojik boyutlar1 vardir. islam éncesi Tiirk sanatinda
hayvan iislubunu Tiirklerin kullandig: tiim esyalar iizerinde gorebiliriz. Giindelik
hayatta istifade ettikleri kap kacak, hali, kilim, siis esyalar1 ve takilar, elbiseler, at

kosum takimlari, mobilya iizerinde ve hatta viicutlarinda hayvan betimlemeleri ile
karsilasiyoruz” (Iskenderzade, 2007:322).

Mimari yapilarda sik karsilagtigimiz hayvan sembolizminin yaninda, tabiat varliklar
icerisinde giil, lale, aga¢ gibi bitkiler en sik karsilagilan sembolik anlatim vesileleridir.

Bunlarin yaninda ¢esitli geometrik sekillerde mimari yapilari siislemektedir.

3.11.1. Pars/Arslan

Tiirk mimarisinde kullanilan hayvan sembolleri igerisinde pars dikkat ¢eken bir yere
sahiptir. Daha cok biiyiik yapilarda karsimiza ¢ikan pars sembolii hakkinda cesitli
yaklagimlar olmustur.
“Gegmisi Neolitik Cag’a (M.O. 8000-5500) kadar inen ve Orta Asya Saman
inancina baglanan pars figirii, Tiirk diinyasinin hemen hemen her kosesinde
goriiliir. Pars, oOzellikle Saman inancinin halen daha yasatildigi kimi Tirk

toplumlarinda, inangsal boyutun yani sira sayginlik ifadesi olarak da kendine yer
bulmustur” (Arslan, 2007: 11).

Tiirklerin kullandigi On Iki Hayvanh Tiirk Takviminde yil sembolii olarak kullanilan

hayvanlardan birisi de parstir.

Pars(aslan) Anadolu Tiirk mimarisinde sik goriilen bir semboldiir. Pilici’ye gore “Aslan
sembolii, insan i¢in, her seyden Once giiciin, kudretin, hiikimdarligin, asaletin ve
cesaretin semboliidiir. Aslan sembolii, ulvi anlamda kullanildiginda genellikle, Yiiksek
Idare Mekanizmasi’nin  hiikiimdarhigini, egemenligini, iktidarini, kudretini ve
yeryliziindeki icra giliciinii sembolize etmektedir” (Pilici, 2008: 34). Selguklu mimari
tarz1 eserlerin ¢gogunda hayat agaci ile beraber pars sembolil kullanildigini1 gérmekteyiz.
Bu eserlerden bir tanesi de Yakutiye Medresesidir. Yakutiye medresesinde karsimiza
cikan semboliin “Orta Asya’daki Saman gelenegini devam ettiren Tirk motifleriyle
kiyaslamalar neticesinde pars figilirii olduklar1 anlasilmaktadir. Parslarin ayaklari,
pengeleri ve boynu yivlerle bezenmistir. Gozleri badem sekilli olup, kuyruklar1 yukariya
dogru yiiriiyilis yoniinde bir kivrim olusturmaktadir” (Arslan, 2007:8). Pars sembolii niin
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yalniz basina kullanildigi mimari yapilarda vardir. Kars’ta bulunan Ani Antik Kenti’nin
cevreleyen i¢ i¢e surlardan i¢ surun ana giris kapisi lizerine, Ani sehri fethedildikten
sonra tahmini 1064 yilinda yerlestirilen pars/arslan kabartma figiirii buna ornek
verilebilir. Bu kapiya iizerinde bulunan pars/ arslan kabartmasindan dolay1 Arslanli kap1
ismi verilmistir. Selguklularda giicii ve iktidart sembolleyen kabartma nedeniyle

'Arslanli Kapt' olarak bilinir.

18. Fotograf: Erzurum Yakutiye Medresesi Pars/Arslan Figiirii (Aslan, 2005:282)

19. Fotograf: Ani Sehri Aslanh Kapi Girisinde Pars/Arslan Figiirii
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Pars/aslan figliriniin tasidigi sembolik degerlerle bu giine yansidigin1 da gérmekteyiz.
Anikabir’in girisinde bulunan 262 metrelik aslanli yolda bulunan aslanlar buna 6rnektir.
Yolun sag ve solunda bulunan 24 aslan “24 Oguz boyunu” sembolize etmektedir. Tiirk
kiltliriinde gilic sembolii olarak bilindigi i¢in segilen aslan figiiriiniin yolun saginda ve
sonunda ¢ift olarak diistiniilmesi ise milletin “birlik ve biitiinligiini” vurgularken,

aslanlarin yatar konumda olmasi bu biiyiikk giiciin “barigseverligini” sembolize

etmektedir (www.anitkabir.org).

20. Fotograf: Amitkabir’de bulunan Pars/ Aslan heykelleri (www.anitkabir.com.tr).

Pars/Arslan figiirii Tiirk devletlerinde mimarinin disginda bayraklar, sikkeler ve
armalarda hukuki bir sembol olarak yaygin bir sekilde kullanilmis. Selguklu armasi ve
paralarinda pars figiiriinii gérmek miimkiindiir. Hakas Cumhuriyeti devlet armasinda,
Tataristan’in resmi devlet armasinda ve Almata sehrinin resmi armasinda goriilen pars
figlirleridir. Turkiye Cumhuriyeti Emniyet Genel Miudiirliigli Miicadele Subesinin
“pars”1 sembol olarak kullanmasi, “pars/aslan” semboliiniin kullanildig1 yerlere 6rnek
olarak verilebilir. Parsin giiniimiizde de kullanim alaninin olmasi ona duyulan sayginin

ve yiiklenen anlamlarin bir ifadesi olarak bugiine yansimasidir.
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21. Fotograf: Anadolu Selguklu Kagam 2. Giyaseddin Keyhiisrev Donemine Ait Sikke Uzerinde
Pars Kabartmasi (http://uqusturk.wordpress.com)

3.11.2. Kartal

Kartal, Tiirklerin ongun/toz mertebesine yiikselttikleri nemli bir semboldiir. Yiiksekten
ucmalart sebebiyle Ogel’e (2002:559) gore “tanrmin elgisi”, kuvvet ve kudret sembolii
olarak goriilmiislerdir. Kartali bir¢ok toplum kendisine sembol olarak kabul etmis, diin
oldugu gibi bu giin de bayrak veya sancaklarinda veya devlet armalarinda
kullanmaktadirlar. Kartal sembolii tek baslh, ¢ift bash ya da karistk govdeli(grifon)
olarak tasarlanmis gesitli kullanimlar1 olmustur. Tiirklerin disinda Bizans’in da kartali

amblem olarak kullandiklar1 bilinmektedir.

Tiirklerin kartal tirinden kuslar1 ¢esitli anlamlarla yiikleyerek farkli yerlerde
kullandiklar1 bilinmektedir. Bu kullanimlarin kaynagi Tiirk mitolojisi ve sozlii
kiiltiirtidtir. Tiirk anlatmalarinda gegen ve mitolojik bir kus olan Umay/Huma kadin ve
cocuklarin koruyucusu, kimi zaman talih, baht veren olarak karsimiza c¢ikmaktadir.
Mitolojik bir hayvan olan Barak’im  Kerkez adli bir kus tarafindan dogrulmasi;
Radloffun derledigi Proben'de bir peri kizinin, Kara-Han"'' agagkakan yapimasi ve
kendisi nin de atmaca olup Kara-Han"1 kovalamasi kartal cinsinden kuslarin islenmesi
bakimindan ©6nem tasimaktadir. Tarihi siirecte Avrupa Hun Imparatorlugu’nun
bayraginda gordiigiimiiz kartal, Biiyilk Selguklu Imparatorlugu’nun bayraginda
gordiigiimiiz ¢if bagh kartal, Oguz boylarmin kartal cinsi kuslar1 kendilerine birer
sembol yaparak kullanmalari, Selguklularda Tugrul, Cagr1 ve Beygu, beylere avcr kus
isimlerinin verilmesi, gliniimiiz macar devletinin milli simgesi olan kartalin Atilla’nin

kalkaninda bulunan ve kendisinin sembolii olan  kartaldan esinlenmis olmasi,
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Kazakistan Bayragi’nda bulunan kartal hep bu arka planin bir etkisi olarak giiniimiize
ulagmistir (Ergiizel, 2007: 11-16).

22. Fotograf: Beysehir Kubad Abad Sarayr’ndan Kartal (Konya Karatay Medresesi Miizesi)
(Biiyiikganga, 2006: 82).

Kartallar Tiirk inang kiiltiirii igerisinde biiyiik bir &neme sahiptirler. “Ilk kartal
tasvirlerine, Saman davulu ile ilgili esyalarda goriiyoruz. Saman davulunun vazgecilmez
unsurudur. Hun ¢ag1 kurganlarindan da, Samanizm ile alakali olarak Gok Kartal ile
ilgili semboller ¢ikarilmigtir. Cogunlukla kartal diger hayvanlar ile miicadele halinde
tasvir edilmistir. Pazirik kurganinda ¢ikarilan eyer ortiilerinde kartal, geyik, grifon ile
ya da tirnakli bir baska hayvan ile miicadele sahnesi islenmistir. Kiiltigin’in bas
heykelinin {izerinde de hiikiimdarlik sembolii olarak bir kartal yer almaktadir” (Aslan,
2005,136-137). Kartal semboliitinii “Orta Asya’da Gaznelilerin de kullandig1 saptanmis
oldugundan, Sel¢uklularin bunu, bir imparatorluk amblemi olarak, Bizans’la temasa
gegmeden ¢ok Onceleri, kullanmakta olduklari kesindir. Bizans’a gelince, onlarin bazen
tek, bazen ¢ift bash olan kartal motifini Selgukludan uyarlamis olmalari miimkiin
gorilmektedir” (Salt, 2006: 198). Kartal fligiirlerinin Tiirkler tarafindan ¢ok eskiden
beri kullanildigin1 kanitlayan kaynaklarin (Pazirik Kirgani Buluntular1) varligi ve
Bizans’la komsu Tiirk boylarinin ongun kuslarinin kartal cinsi olmasi bu iddiay1

dogrular niteliktedir.

157



“Cift bagh kartal” armasi, 11.yy.dan itibaren hem Anadolu’da hem de etrafta kiigiik
devletler kuran Tirklerin eserlerinde de yer almustir. 1170-1197’ye kadar basta
bulunan Sancar Atabeyi Imadeddin Zengi ve Takipgisi Gibdeddin Mecid’in namina
darp edilen sikkelerde, 1208 tarihinde Artuklular’dan Nasreddin Mahmud’un insa
ettirdigi Uluban Kalesi’nin dig kitabesinin iist tarafinda, 1965 yili kazisinda
Beysehir Kubadabad biiyiik sarayinda bu arma yer almaktadir. Giiniimiizde ise
Konya Miizesi’nde korunan cifte kartal armasi1 vardir. Tiirklerin armalarinda yer
alan kartallarin ¢ift bagli olarak yapilmalari tizerine belirtilen goériislerden biri, yedi
basli devler gibi kartalin ¢ift basi ve gagasinin giicii arttiracagi inancidir
(Mollaibrahimoglu, 2008: 19).

Kartal Tiirk mimarisinde sik¢a karsilastigimiz bir semboldiir. Selguklu mimarisinin
Anadolu’daki Orneklerinden birisi olan Yakutiye Medresesinde ¢ift bash kartal

semboliinii gérmemiz miimkiindiir.

23. Fotograf: Erzurum Yakutiye Medresesi Kartal Fiiirii (Aslan, 2005:283)
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24. Fotograf: Erzurum Yakutiye Medresesi Kartal Fiiirii (Aslan, 2005:284)

“Yakutiye Medresesi tag kapisinin kuzey ve giiney cephelerindeki panolarda, sivri
ve sagir bir kemer igerisine yerlestirilmis, geometrik o6rneklerle siislii bir vazodan
cikan on alt1 dalli bir hayat agaci goriilmektedir. Agacin ist kisminda, stilize
edilmis ¢ift bagh bir kartal kabartmasi vardir. Kartalin kanatlar1 balik pullarin
andiran hatlarla, kuyrugu ise dikine yivlerle siislenmistir. Kuzey panodaki kartalin
sol kafasi, gliney panodaki kartalin da sag kafasi sonradan kazinmistir” (Arslan,
2007: 6).

Ancak Erzurum Cifte Minareli Medrese (13. yiizyil) ve Kayseri Doner Kiimbet (M.
1276-77)’deki gibi, tas kabartmalarda Diinya Agaci’nin tepesinde bulunan kartallar,
Diinya Agaci sembolizmiyle (Tiirk kozmolojisi ile) ilgili bir sekilde kullanilmistir.
Kozmolojik ekseni olusturan Diinya Agaci’min tepesindeki kartal Islamiyet’ten once
GOk Tanr’y1 da temsil ettigine gore, burada Tanri’nin yeryiiziindeki temsilcisi olarak

goriilen hiikiimdara ve onun Yerylizii hakimiyeti idealine isaret ediyor olmalidir

(Coruhlu, 1995: 87).
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26. Fotograf: Erzurum Cifte Minareli Medrese Hayat Agaci Uzerinde Kartal Fiiirii (Aslan,
2005:284)

3.11.3. Yilan/Ejder

Ejder/yilan Islamiyet oncesi Tiirk kiiltiiriinden giiniimiize yansiyan sembollerden
birisidir. Altay toplumlarinda ve ¢agdas Sibirya'da gok giirtiltiisii olaymin ejderhaya
benzetilmesi ( Babaoglu, 1997: 75) ve Oguz Kagan Destaninda tespit edilen asagidaki
bolim bu durumu 6zetlemektedir.

“O zamanlar Dev Kayasi adinda yiiksek bir dagin eteginde ejderha vardi. Bu dag

gayet genis bir bozkirin kenarinda olan, bu dagin eteginde ii¢ tane biiyiikk aga¢
vardi. Her biri bir akar ¢gesmenin ayaginda olup, her agacin altinda iki mavi ejderha
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vardi. Birinin suglu oldugu iddia edilip itham edilirse, sanigin viicudunu yaralayip
ejderhalara gonderilirdi. Eger gercekten suclu ise ejderha onu hemen yerdi. Yok,
eger sucsuz ise yaral viicudu iyilesirdi. insanlarm iyi veya kotii olduklar1 orada
kesinlikle belli olurdu”(Aygiin, 1998:202).

Tiirk mimarisinde yilan semboliiniin kullanildigini da gérmekteyiz. Ersoy’a (2007:159)
gore “Genellikle eski uygarliklarin, Uzak Dogu ve Selguklu siisleme sanatinda
rastladigimiz, kuyrugunu isiran yilan/ejder motifi, sonsuza dek suren devirdaim imajini
yansitmaktadir”. Ejder Tiirk kiiltiirii igerisinde giicii, kuvvet ve kudreti simgeleyecek
sekilde kullanilmistir. Ejder “Anadolu Tiirk sanatinda minyatiirlerin disinda, kabartma
olarak tas tezyinatta da yer almistir. Arastirmacilar mimari eserlerde yer alan ejder
figiirlerinin yapilari muhafaza eden, bu yapilarda yasayan ya da konaklayan insanlari
kotiiliiklerden koruyan, yardimina kosan veya onlarin hastaliklarina sifa veren bir
sembol oldugunu ileri siirmektedirler. Aslinda bu konu da yine Orta Asya’ya
dayanmaktadir. Ejder Orta Asya’da koruyucu bir sembol olarak da diisiiniilmiisti”

(Coruhlu, 1995: 69).

Erzurum Cifte Minareli Camide, Konya ince Minareli Medrese Miizesi’nde bulunan tas
kabartma eserler lizerinde yer alan ejder tasvirleri giic ve koruyucu sembol olarak
diisiiniilmiis gok ejderleridir. Ahlat mezar taglarinin iist kisminda kemer formu olusturan
ejder tasvirleri, I¢ Asya’daki kitabe taglarinin tepesinde bulunan ejder kabartmalarma
atif yapar gibidir. ~ Burada Kkarsilastigimiz sembol tasvirler Asya’daki ejder
sembolizmine uygundur. Erzurum Cifte Minareli Medrese’nin ta¢ kapisindaki
kabartmada gordiigiimiiz ejder simgesi, eserlerde birlikte sik karsilagilan ¢ift bash kartal

ile Diinya Agacinin altinda tasvir edilmistir (Coruhlu, 1995: 69-71).
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27. Fotograf: Erzurum Cifte Minareli Medrese Ejder Fiiirii (Aslan, 2005:285)

Bu tasvir eski Tiirklerin ejdere yiikledikleri koruyuculuk anlamu ile iliskilendirilebilir.
Bu anlayigin bir iriinii olarak “Altayli saman (kam)’larin toérende giydikleri clibbede
pacavralardan ve uzun ipliklerden yapilmis yilan-ejder sembolleri bulunurdu” (Inan,
1998a, 219). Ayrica bazi Tiirk topluluklarmin (Hun Tiirkleri gibi) ejderi bayraklarina
tasimis olmalart da ejdere yiikledikleri koruyuculuk anlami ile ilgili olmalidir.
Goriilmektedir ki mimaride karsilastigimiz ejder sembolizmi Orta Asya Tiirk inang ve

inaniglarinin mimarideki yansimalar1 olarak glinlimiize kadar gelmistir.

3.11.4. Ko¢ / Koyun

Bereket, kahramanlik, gii¢, erkeklik sembolii olan kogbasi veya boynuzu, Tirk
kiiltiiriinde kullanilan énemli bir semboldiir. On Iki Hayvanli Tiirk Takviminde ismi
gecen on iki hayvandan birisidir. Her bir yila bir hayvan isminin verildigi takvimin
yillar1 isimlendirilen hayvanlara gore fakli anlamlar tasimaktaydi. Eski Tiirklerde 12
hayvanli takvimin 8. yili koyuna ayrilmistir. “Koyun Yilinda nimetler bollasir, insanlar
tyilik yaparlar. Yagmurlar ¢cok yagar. Halk arasinda asayis vardir. Yilin ilk tigte birinde
doganlar giizel yiizlii, bol rizkli, ikincisinde doganlar vefasiz, az ¢ocuklu, {igiinciisiinde
doganlar ise kisa omiirlii olur” (Alsan, 2005: 24). “Koyunu totem olarak kabul eden
Tiirk boylarinin varligi bildirilmistir. Bir efsaneye gore; topraga koyun kemigi ekilecek

olursa, oradan kuzular ¢ikar” (Armutak, 2002: 418).

Tirklerin kullandig1 ¢esitli damgalar igerisnde kog¢/koyun cinsinden hayvanlara da

raslanmaktadir (Giilensoy, 1989:20). Tirk mimarisinin baslangi¢ yapilarindan olan
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cadirlarin igerisine, kapisina bereket amagl takilan ko¢ ve koyun baglari, zaman
icerisinde konutlara oradan ¢esitli mimari yapilarin dis ve i¢ siislemelerine islenen birer
damgaya doniismiistiir. Hun hayvan dslubu igerisnde karsilastigimiz kegi ve koyun
durusu yoniinden canlandirilarak sitilize edilmistir (Bliyiik¢anga, 2006: 28). Selguklu
donemi yapilarindan Sivas Gok Medrese’si gegmeli tasli kapt kose siitunlarinin dist
siislemeleri icerisinde On Iki Hayvanl Tiirk Takvimi icerisinde yer alan aslan, yilan,
ejder gibi hayvanlarin icerisinde “koyun”da vardir (Ogel, 1987b: 59-60). Mimari
stislemelerde sik¢a raslanan hayvanlarin miicadelesini simgeleyen sahnelerde alta
diismiis hayvanlar icerisnde koyun/koga raslanmaktadir (Alsan, 2005: 24). Nigde
Sungur Bey Cami (1335), Sivas Gok Medrese (1271-72), kog/koyun figiirlerinin

gOriildiigli mimari yapilardandir.

Mezar mimarisinde sikca karsilasilan kog/koyun heykel ve kabartmalarinin ilk 6rnegi
sayilabilecek yap1 “Ongét Mezar Kiilliiyesi”dir. “Mogolistan Cumbhuriyeti sinirlar:
iginde yer alan Tiirklere ait anit mezar kiilliyelerinden biri de “Ongdt” mezar
killiyesidir. Tov Aymag’a bagli Altanbulag Sum smirlari iginde yer alan ve
Ulaanbaatar’a yaklagik 80 km uzaklikta olan kiilliye, (470 33.210N 1050 50987E,
1141m) Tuul Irmag’nin  kuzeyinde, Ongét dag civarinda bir diizliikte
bulunmaktadir”(Mert, 2008:284). Ko¢ heykeli veya kabartma &rneklerine Tiirklerin
yasadig cesitli cografyalarda rastlanmaktadir. Kog¢ heykel ve buluntularinin toplandig:
“Kazakistan milli miizesinde, orta Kazakistan’da bulunmus, milattan 6nceki c¢esitli
yiizyillara ait olan, topraktan yapilmis ¢esitli kogbaslari, bir adet kog seklinde mezar tasi
ile ayaklari tizerinde {i¢ adet kogbasi olan bir tung kazan vardir. Diger yandan Kaza-
kistan’daki bir¢ok tiirbenin tizerinde kogbasi veya kogboynuzu vardir ( Aksoy, 2012:
18). “Askiz nehri civarinda, koyun heykeller, Munisinsk’te ko¢ seklinde mezartasi
bulunmustur. Kiiltigin anitinin yanindaki kutsal tapmnagin girisinde iki ko¢ heykel”
(Danik, 1990: 31-32) bulunmaktaydi.

“Zoomorfik motiflerden, oturmus kog heykelleri de Siwet-ulan ve Mogolistan’daki

Gok-Tirk muhitine has goriinmektedir. Bunlarin bilhassa mezarlarda bulunmasi,

heniiz daha anlagilmamis bir mana ifade etmis olsa gerek. Tabga¢ mezar tagindaki

kogbasli ejder tasvirini de bu miinasebet ile hatirliyoruz. Siwet-ulan tislubunda, bir

cift karsilikli ko¢ heykeli Kiil Tigin kiilliyesinde, yazili tasin bulundugu avlunun

girisinde durmakta idi. Bu kog¢ heykelleri, Tiirk mezarlariin bir hususiyeti olarak,

Tiirklerin go¢ ettigi yollar boyunca dizilmis ve Mangislak’dan gecerek Anadolu’ya
kadar uzanmistir” (Esin, 1972: 50).
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Bugiin Anadolu’nun Erzurum, Erzincan Kars, Ahlat, Tuceli, Tokat, Van; Azerbaycan’in
Lerik bolgesi, Sisian bolgesi gibi ¢esitli yerlerinde goriilen kog¢ heykel veya
kabartmalarin1 izah1 sadece Akkoyunlu ve Karakoyunlularin varlig: ile aciklanmaya
calisilmakla (Gtilensoy, 1989: 169) beraber Emel Esin’in yukaridaki tespitleri, bu
bulgularin tarihsel kokenlerinin oldugunu da gozler oniine sermektedir. Mezar taglarinin
ko¢ heykeli seklinde yapilmasi o mezarda yatanin 6nemli birisi oldugunu da ifade
etmektedir. Bolgenin ileri gelenleri olabilecegi gibi dini dnderler veya beyler i¢cin de bu

tarz mezarliklar yapilmistir (Danik, 1990: 29).

28. Fotograf: Ongot mezar kulliyesinde uzerinde damga bulunan kog¢ heykeli (Alyilmaz, 2007:68).

29. Fotograf: Uzerinde kolog, hancer ve ok-yay motifi olan koc heykeli bicimli mezar tas1, Lerik
Bolgesi Azerbaycan (Bakili,2007:72).
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30. Fotograf: Uzerinde kilic ve ¢cevgan motifi olan ko¢ heykeli bi¢imli mezar tas1, Yuvah Kayii-
Tercan/Erzincan (Bakili,2007:72).

31. Fotograf: Kili¢c motifli ko¢ heykeli bicimli mezar tasi, Gelincik Koyii-Mazgirt-Tunceli (Bakili,
2007:76).

3.11.5. Dag Kecisi/Teke

Tiirklerin kullandigi 6nemli hayvan simgelerinden ve “Tiirk damgalar1 igerisinde,
degisik sekillerde de olsa en ¢ok rastlananlarindan birisi de “Dag Kegisi”dir. M.O.II.-
M.I. yiiz yillardan kaldigr sanmilan Alasa Kagan dikili tas1 ¢evresinde bulunan
kalintilardan bazilar1 {izerinde bazi motifler ve damgalar bulunmaktadir. Bunlardan
Dag Kegisi veya kogu motifi ile bu motifin piktogramlarina benzeyen bir damga dikkati
cekmektedir (Giilensoy, 1989: 25). Ke¢i sembolii daha ¢ok mezar ve kaya mimarisinde
ve son donem medrese ve konut mimarisinde siis unsuru olarak dikkat ¢ekecek sekilde
kullanilmistir. Bu kullanimda bu hayvana yiiklenen kutsalligin 6nemli pay1

bulunmaktadir.
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32Gobustan Cingir Dag / Yazih Tepe / Yazih Tas bolgesindeki petroglif alanindan bir goriintii
(Alyilmaz, 2009:13)

33Beysehir Kubad Abad Sarayi (Konya Karatay Medresesi Miizesi) (Biiyiikcanga, 2006:78)
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Tiirkler i¢in Kutsal bir hayvan olusu tipki kartallar gibi ¢ok yiikseklere ¢ikabilmesi ile
iligkilidir. Tiirkler i¢in “yiiceligi, erisilmez yerlere erisebilirligi, bagimsizligi, 6zglirligi
kararlilig1 asaleti ve cesareti sembolize eder. Tanrinin yeryiiziinde ki temsilcilerinden
olduguna inanilmaktadir. Tirk Kiiltiir tarihinde ayrica Kagan'a olan baghlhig da

sembolize eder (Demir, 2008: 12).

Tirkler Dag Kegisine yiikledikleri anlamlar ¢er¢evesinde onu kutsal kabul ettikleri
mekanlara, anit mezarlara, bayrak veya tuglarinin basinda birer alamet olarak da
kullanmiglardir. Orhun abideleri igerisinde yer alan Kultigin anitinin iist kisminda dag
kecisi damgasinin goriilmesi anit mimarisinde bu damganin kullanimina ornektir.
“kiiltigin anit1 izerine tamamen sitilize edilerek resmedilen Dag kegisi kiiltii, Tiirklerde
“6lim ve sonsuzluku temsil etmektedir” (Somuncuoglu, 2008:148). Somuncu oglu bu
tespiti yaparken Tiirk diinyasinin ¢esitli yerlerinde daginik olarak kayalar iizerinde
rastlanan keg¢i ¢izimlerinin Tiirklere aitligini de vurgulamaktadir. Tagar kiiltiiriine ait
son devir mezarlarinda bayrak kalintilar1 da bulunmustur. Bayrak direginin tepesine
ongon olarak dag kecisinin kii¢lik bir heykeli dikiliyordu. Dag kegisi heykelleri bulunan
tung cemberler de takilmis bulunuyordu (Giilensoy, 1989: 25). Dag kegisinin Tiirk
kiiltiirtinde yiiklendigi anlamlar1 ve kullanildigi donemleri su sekilde ifade etmektedir:
“Giinesi, 15181, aydinhgi, erisilmez yerlere erisilebilirligi, yiiceligi, bilgeligi;
bagimsizligi, oOzgirligl; kararliligi; c¢evikligi, siirati, yazi, bollugu, bereketi,
zenginligi; asaleti, cesareti ve hakimiyeti temsil eden dag kecisi/teke damgasi, bu
ozelliklerinden dolayr hem Koktiirk dncesi, hem Koktiirk hem de Koktiirk sonrasi

donemlerde kullanilan en yaygin ve seckin Tirk damgalarindan biri olmustur”
(Alyilmaz, 2005: 17).
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34. Fotograf: Kiiltigin Yazit: iizerinde bulunan Dag Keg¢isi damgas1 (Somuncuoglu, 2008:149)

Haluk Bekmen dag kecisine eski zamanlarda oglak dendiginden bahseder. Oglak
kelimesi hakkinda bilgi verirken dag kecisine Tirklerin yiikledikleri anlamin da
kaynagimi gostermis olur. “Bu s6zciiglin yapisinda og (yiikselme) kok sozciigii ve —lak
takis1 vardir. Ek kismindaki -lak takisi bir eylem sozciigiinii sifata doniistiirmektedir.
Ornegin, parlamaktan parlak, ¢atlamaktan catlak gibi pek ¢ok sdzciik bulunabilir”
(Berkmen, www.astroset.com). “Eski Tiirklerde bazi boylarin totemi ve tabusu kegidir.
Hitit mitolojisinde de keg¢i motifi vardir. Kirgizlarda kegileri koruyan bir varliga inanilir

ve bu varlik "Cican Ata" olarak anilir” (Armutak, 2002: 41). Hayvanlarin koruyucusu
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anlayis1 ¢esitli Tirk topluluklarinda yasamaktadir. Kendisine yiiklenen anlamlar
dolayis1 ile “Koktiirkler dag kegisi—teke’yi damga olarak kullanmiglar onu Bengii
Taslarin en iist kisimlarina yerlestirmislerdir” (Alyilmaz, 2005: 17).

Dag kegisinin kullanildigi ve 6dnemli bir yer tuttugu alanlar icerinde sozlii edebiyat da
bulunmaktadir. Altay bolgesinde yasayan Tiirkler arasinda yasayan efsaneler igerisinde
yer alan Tufan efsanelerinde birisinde tufanin olacagini ilk géren demir boynuzlu bir
gok yeleli bir kecidir. Insanlar1 uyarmak igin yedi giin yeryiiziinde dolasir ve zelzelenin

nasil oldugunu anlatir (Uraz, 1994: 256).

“Kococas destaninda kutsal ve sihirli yetenekleri olan hayvanlar (totemistik

hayvanlar) ¢oktur. Destan, avci Kococas ile bu hayvanlarin
miicadelelerinden ibarettir. Bunlarin i¢inde Sur Ecki -bazi kaynaklarda cift
toynakli yabani hayvanlarin koruyucusu olan dag kegisi olarak gecer —
onemli bir karakterdir. Sur Ecki’nin yavrularini 6ldiiren Kococas onun
bedduasiyla olur. Ciinkii Sur Ecki kendi soyunun devamini istemektedir.
Kendi soyunun devaminmi isteme motifi popiiler Kirgiz edebiyatinda da
gortliir” (Yilmaz, 2008:998).

Atasozlerimiz igerisinde de keciye rastlanmaktadir. “Keg¢i geberse de kuyrugunu
indirmez; Keg¢i nereye ¢ikarsa oglagi da oraya ¢ikar. Bu atasozlerinden de keginin inatg1,
azimli, kararli olusu; atasinin, biiyiigiiniin yolundan gitmesi, atalarin1 6rnek almasi

itibariyle Tiirk’lin genel karakteriyle ortiistiigii sdylenebilir”’(Sari-Balkan, 2009: 2394).

Dag kecisinin damga olarak kullanilmasi onun c¢esitli nesneler iizerinde devam etmesini
saglamistir. Giliniimlizde hali, kilim vb. gibi dokumalar {lizerine de islenmektedir. Bu
islemeler tarthsel kokenler dikkate alindiginda kiiltiiriin devamliligin1  gostermesi
bakimindan 6nem arz etmektedir. Tiirkler her gittigi cografyada kendi miihiirlerini

kullandiklar1 ¢esitli damgalar araciligi ile vurmustur.

3.11.6. Giil

Tiirk mimarilerinde siisleme unsurlar1 igerisinde giile de yer verildigi goriilmektedir.
“Islam geleneginde Hz. Muhammed’in, Hz. Ali’nin ve Mevlana Celaleddin’in giille
ilgili olumlu so6zleri rivayet edilir. Sufilik’te ruhsal aydinlanmanin ve ‘kalp gozii’niin
acilmasinin semboliidiir. Kimilerine gore giiliin kat kat olan ta¢ yapraklari ile ruhun

manevi organt ve sezgi kapist olan kalbin kat kat olmasi arasinda baglanti vardir”

(Pilici, 2008: 40).
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Mimaride karsilastiimiz giil motifi tas oymada ii¢ butlu oyuldugu ve dogal bir
goriinlise sahip oldugunu soOyleyebiliriz. Mimari yapilarda karsilastigimiz dogal
goriniimlii giil motiflerinin yaninda gilinesin giil seklinde stilize edilerek islendigi
orneklerde vardir. “Bugilin Anadolu’nun pek ¢ok yoresinde stilize edilmis “giines giilii”
damgalarinin kullanilmasi ve bu igaretin “saadet, bolluk, bereket” manalarina geldiginin
ifade edilmesi Tiirk kiiltiir tarihi agisindan 6nemli bir belgedir” (Giilensoy, 1989: 46) .
“Merkezi, dairesel bir yapilanma gosteren giil, her seyden 6nce, merkeze ulagilmis
olmay1 simgeler. Dis calismayla degil, ancak uzun bir i¢ ¢aligma (duygularini,
diisiincelerini, imajinasyonunu, niyetlerini denetleyebilme vs.) sayesinde
edinilebilen bir suur halini, yani nefsaniyetini yenmis, kendini her bakimdan
denetleyebilen, aydinlanmig, uyanmis insanin suurunu, kisaca, ruhani (sprituel)
aydinlanmayi, varligin ‘ruhani tesir’i kendi basina cekip aktarabilecek duruma
gelmesini ve bu duruma erisen varligi simgeler. Es merkezli i¢ ice ‘daire’ler

sembolizmini de tasiyan bu ¢igegin bir baksa oOzelligi kokulu, fakat dikenli
olmasidir” (Salt, 2006: 138; Pilici, 2008: 41).

Giil, Tiirk Islam bezeme sanatlarinda, sik kullanilan bir sembol motif olarak karsimiza
cikmaktadir. Bu kullanimda kendisine yiiklenen yukaridaki anlamlarinin yaninda Hz.
Muhammed’in giiliin kokusunu ¢ok sevdigi, sariginin pargalarinin giile doniistiigi ve
terinin bile giil gibi koktugu ile ilgili rivayetler sebebiyledir. Genel olarak baktigimizda

giil, sevginin, askin, muhabbetin simgesi olarak kabul edilmistir.

3.11.7. Hayat Agaci

Tabiatla ilgili inanglar icerisinde yer alan agag¢ kutsalligi ve agacin sembollestirilmesi
cok eski kiiltlirlerden giiniimiize kadar gelmektedir. Tabiatta bulunan biitiin varliklarin
birer koruyucu iyeye sahip olduguna inanilir. Hayat agaci, dag, ormanlar gibi bazi
varliklarin biinyesinde gesitli iyeleri de barindirdig1 inanci1 vardir. Agaglar birer canl
varlikmis gibi kabul edilmis ve kendi iyelerinin yaninda cesitli iyeleri de etrafinda
toplama giiciine sahip oldugu diisiiniilmiistiir. Insanoglunun tabiatla i¢ ice yasamasi
agacit tabiat varliklar icerisinde c¢ok c¢esitli yonlerden faydalanilan bir yapiya
kavusturmus ve agaci etrafinda gelistirilen inang pratikleri sonucu bir kiilt noktasina
ulastirmistir.

“Bu anlamda, diinya agaci (hayat agaci) sembolizminde bir¢ok dini fikir de

bulunmaktadir. Bir taraftan o siirekli olarak yenilenmekte olan evreni, kozmik

hayatin tiikkenmez kaynagini, kutsalin mitkemmel olarak hazinesini temsil ederken,

diger yandan da gok veya gezegenlere ait gokleri temsil eder. Gezegenlere ait gok
sembolii olarak, pek ¢ok geleneklerde bulunan diinya agaci (kozmik agag) sembolii
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diinyanin kutsalligini, bereketliligini ve siirekliligini vurgulayarak yaratma fikri ile
oldugu kadar, nihai olarak da mutlak ger¢eklik ve mutlak 6liimsiizliik diistincesiyle
iligkide bulunur. Boylece diinya agaci, hayat agaci ya da oliimsiizlik agac1 olur”
(Isik, 2004: 93).

Eski tarihlerden gilinlimiize maddi ve manevi kiiltlir {irlinlerinde sik¢a karsilastigimiz
sembollerden birisi de “Hayat Agaci”dir. Tuncer Giilensoy Tiirklerin ongun hayvanlar
disinda kullandiklar1 en 6nemli motifinin “Hayat agaci” adi verilen piktogramlar
oldugundan bahseder.
“Tiirk destanlarinin pek ¢ok boliimiinde yer alan hayat agaci, Altay mitolojisine
gore gokyliziine yiikselen ¢ok biiylik bir cam agaciydi. Gokleri delip ¢ikan bu
agacin tepesinde ise Tanr1 Bay-Tlgen oturuyordu. Saman davullarinda da bu agacin
degisik sekilleri goriilmektedir. Saman davullarindaki bu agacin kokleri diinyada
degil, daha ¢cok gogiin basladig1 yerden itibaren gosteriliyordu. Altay yaratilis
destaninda oldugu gibi bu agag¢larin “dokuz” tane de dallar1 vardi. Ayn1 zamanda
“g0k agac1” adi verilen bu “hayat agaglar” genellikle gokteki bir dag veya tepe

iizerinde oturtulmuglardi. Agacin bir yaninda ay, diger yaninda da giines
bulunuyordu”(Giilensoy, 1989: 50).

Tiirkler, mitolojik bir sembol olarak kullandiklar1 hayat agacini, maddi alemde “kayin
agac1” ile sembollemislerdir. Kaym agaci Tiirk hayat tarzinin vazgegilmez bir unsuru
olmus, giinliik yasantida kutsiyet atfedilen agacgtan yapilma iriinlerin tamami kayin
agacindan yapilmistir. Tiirkler “yurt” adi verdikleri ¢adirlarinin igerisinde “Yedi veya
dokuz dal1 bulunan agag, govdesi iist delikten gececek sekilde yurt'un merkezine ekilir.
Samana evrensel yolculugunda merdiven gorevini goriir’dii (Babaoglu,1997: 76). Yurt
veya ev/eb olarak isimlendirilen ¢adirlarinin igerisinde bulundurmayi uygun goren
atalarimiz, zaman igerisinde Tiirk mitolojisinde Onemli yeri olan hayat agacini
“sonsuzlugu, olimsiizligl, ebediligi” sembolleyecek sekilde sonraki onemli mimari
yapilara da islendiklerini gérmekteyiz. Bu aga¢ sembolizminin Islamiyet’i kabul eden
Tirk topluluklarinda ¢inar agacinin kutsalligi seklinde devam ettigini gérmekteyiz.

“Ancak Erzurum Cifte Minareli Medrese (13. ylizy1l) ve Kayseri Doner Kiimbet

(M. 1276-77)’deki gibi, tas kabartmalarda Diinya Agaci’nin tepesinde bulunan

kartallar, Diinya Agaci sembolizmiyle (Tirk kozmolojisi ile ) ilgilidirler.

Kozmolojik ekseni olusturan Diinya Agaci’nin tepesindeki kartal Islamiyet’ten

once Gok Tanr’yr da temsil ettifine gore, burada Tanri’nin yeryiiziindeki

temsilcisi olarak goriilen hilkkiimdara ve onun Yeryiizii hakimiyeti idealine isaret
ediyor olmalidir” (Coruhlu, 1995:87).
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36. Fotograf: Divrigi Ulu Cami Uzerine Islenmis Hayat Agaci Motifi (www.sivaslilar.net).
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3.11.8. Kap1 Tokmagi/Demir

Mimaride sembolik anlamlar tagiyan malzemelerin de kullanildigini goérmekteyiz
Bunlardan birisi de kapt tokmaklaridir. Tiirk kiiltiiriiniin yagsadigi Balkanlardan Orta
Asya’ya kadar genis bir alanda kapi tokmaklarini tespit etmemiz miimkiindiir. Kap1
tokmaklarinin yap1 malzemesi olan demir, Tiirkler arasinda kutsal sayilmaktadir.
“Biz Anadolu'da kap1 tokmaklarini incelerken Gaziantep'te tespit ettigimiz bilgilere
gore kapi tokmaginin neden demir olmasi lazim geldigini soylece saptamistik:
Demir kutsaldir. Demir insana Tanr tarafindan verilmis gdksel bir madendir. O
insanlara iyilik i¢in gokyliziinden indirilmistir. Demirde ona dokunan i¢in sagaltici,
iyilestirici, tedavi edici 6zellikler de vardir. Tiirklerin Ergenekon'dan ¢ikigi demir
dagin eritilmesi iledir. Kutsal kurdun Tiirklere yon gostermesi demirin eritilmesi
sayesindedir. Gaziantep Barak oymaklari mensuplart ise demir bizim kurt
atamizdir, kurt demirdendir gibi agiklamalarda da bulunmaktadirlar. Islam
inanisina gore de demir kutsaldir. Kuran-1 Kerim'de "Size gokten demiri indirdik.

(Hadid, 57/25). Onda size sayisiz menfaatler vardir." denmektedir”
(Barlas,1997:105).

Bugiin Anadolu’da karsilastigimiz kapi tokmaklar1 gelen kisinin cinsiyetine gore
farklilasmistir. Boylelikle kapiyr acacak kisi de gelenin kadin mi erkek mi oldugunu

tokmagin sesinden anlamaktadir.
3.11.9. Geometrik Sekiller

Mimaride geometrik sekillerin de sembolledigi anlamlar oldugunu goérmekteyiz.
“Geleneksel Islam inancina gore, yedi cehenneme karsilik sekiz cennet vardir. Bir kism1
minyatiirlii hest behist (sekiz cennet) isimli kitaplarda bundan ortaya ¢ikmustir. Tiirk ve
Islam bahge diizenlemelerinde bahgelerin dort ya da sekiz katli ya da boliimlii olmas da
cennet kavramina atifta bulunur” (Coruhlu,2006:207). Anadolu’da bircok 0Ornek
icerisinde “Nigde'deki Hiidavent Hatun Kiimbeti (1317 / H.712), Niksar'da Kirk Kizlar
Kiimbeti (1220), Konya'da Kesikbas Tiirbesi, Seyfiye Karasungur Kiimbeti”
(Biiylikganga, 2009: 1231) vb. gibi yapilar sekizgen govde ilizerinde insa edilmis mezar

anit yapilardir.

Mimari yapilarda geometrik sekillerin de sik¢a kullanildigin1 gérmekteyiz. Bu sekillerin
her birisi sembol olarak ayri ayr1 anlamlar tasimaktadir. Bu geometrik semboller
igerisinde ¢esitli yildiz sembolleri de bulunmaktadir. Yildiz ve etrafinda olusturulan
sembolik anlamlara, “Babil’de, Eski Misir’da ve Hinduizm’de ¢ok Onem verilmis

olmakla birlikte, yildiz pek ¢ok gelenekte kullanilmis ve Tiirkiye Cumhuriyeti’nin
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bayraginda kullanilmas1 gibi bir¢ok bayrakta da yer almis bir semboldiir” (Pilici, 2008:
21).

Tiirk kiiltiirtinde karsilastigimiz yildizlardan birisi alti koseli yildizdir. Davut yildizi,
Davut Miihrii olarak da bilinen bu yildiza “Babil, Maya, Toltek, Orta Amerika,
Hinduizm, Pueblo Kizilderililerin geleneklerinde de rastlanmasimin yani sira Idil-Ural
bolgesindeki Proto-Tiirklere ait eserlerde ve Alplerde de rastlanmistir” (Salt, 2006: 34).
“James Churchward’a gore semboliin kokeni Mu Uygarligidir; sembol Avrasya
geleneklerinde, diger birgok semboliin aktarilmasinda oldugu gibi, onbinlerce yil dnce
bu sembolii kullanan Uygur Tiirkleri yoluyla aktarilmistir. Sembol Mu Kitasi’nda Mu
kozmik diyagramin bir pargasi olmaktaydi” (Pilici, 2008:23).

Tiirk kiiltiirlinde ve mimarisinde karsilastigimiz bir diger yildiz da sekiz koseli yi1ldizdir.
Mandel’in tespitlerine gore “Mimari eserlerde kullanilmaya baslayan sekiz koseli yildiz
motifleri Karahanlilar zamaninda baslayip, Selguklular'da da devam etmis ve glinlimiize
kadar gelmistir. Motifler ya tek olarak, ya da gegmeler arasinda sira sira kullanilmig
veya yan yana iist lste gelecek sekilde yerlestirilmis. Biiyiik Selcuklu Sultani
Alparslan'in kiz1 ve Karahanlhlardan Sems-iil Nasr bin Ibrahim'in (1068-1079) hatunu
Aise Bibi'nin Tiirbesi ile Ozkent'te Celaleddin Hiiseyin Tiirbesi (H.547 / M.1152)'inde
stislemeler boyle islenmis 6rneklerdir” (Mandel,1978: 44).

3.12. Tiirk Kiiltiiriinde insan Bedeni ve Sembol

Yasamin her alaninda, her zaman ve mekanda kendisini ifade etme ve kendi disindaki
varliklart anlamlandirma ihtiyaci duyan insanoglu kendisini merkeze almis ve bu anlam
dairesi igerisinde kendisini de ifade etmistir. Boylelikle iletisim kurmay1 amaglamistir.
Insanin kendini ifade cabalar icerisinde kendi disindaki varlik, olay ve durumlar
ifadesinde sembollestirerek anlatma sik¢a basvurulan yontemlerden olmustur. Bu durum
cagimiz kiiltiir tizerine c¢alisan bilim adamlarint bedenin de arastirilmasina
yonlendirmistir. Boylelikle “beden folkloru” kavrami ortaya ¢ikmistir. Beden Folkloru
kavrami i¢in Young “Kisilikle ilgili kisisel yapilanmalar1 olusturan diisiinme, konusma
ve hareket etme bicimlerine beden folkloru denmektedir. Ayrica Beden folkloru, bu
tirden bedensel duruslarla bunlarin sembolik anlamlarini arastiran alanin da adidir.”
(Young, 2006:412) diyerek bu alanin smirlarini da ¢izmege g¢alismistir. Bu smirlar

cizilirken, bedenin kiiltlir icerisinde nasil bicimlendigi ve bu simnirlar igerisinde ne tiir
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anlamlar yiiklendigi konusu giindeme gelmistir. Young’un Beden Folkloru isimli
caligmasinda Ritchie’den aktardigr “Beden yalnizca kiiltiirel olarak bi¢gimlenmez; beden
daha ¢ok, kiiltiir i¢erisinde bigim alir, var olur ve gergeklesir.” (Young, 2006:412-413)
tespiti beden folklorunun simirlarinin  ¢izilmesinde ve yiiklendigi anlamlarin
coziilmesinde bizce dnemlidir. Boylelikle kiiltiir ve beden iliskisi dile getirilmis, farkli

kiiltiirlerde farkli beden folkloru uygulamalarinin olabilecegini de vurgulamistir.

Beden ve sembol arasindaki iliski beden folklorunun da onemli bir boliimiini
olusturmaktadir. Kiiltiiriin tasiyict unsurlarinin beden {lizerinde sembollestirilmesi veya
bizatihi bedenin sembollestirilmesi kiiltiir ve beden iliskisini de ortaya koymaktadir.
Beden folkloru kavrami igerisinde dévme gelenekleri, arinma torenleri, hareket
sistemleri, giyinme, davranislar ve bedenin dogrudan veya dolayl olarak islendigi isaret
veya sembollerin de yer aldigi goriilmektedir. Yine Young’un bu ¢aligmasinin
tamamindan anladigimiz kadariyla bu konularin yaninda “beden folkloru” kavraminin
ilk ortaya ¢iktigi yer olan Amerikan folklorunda bedenle ilgili olarak hareket
¢oziimlemelerinde, toplumsal cinsiyet temsillerinde, giyinme, yemek, davranislar,

kozmolojik sistemler, yaratilis mitleri gibi konularda ¢aligilmstir.

“Beden dili” veya “viicut dili” olarak adlandirilan iletisim sekli beden ve sembol
arasindaki iliski yoniinden 6nemli bir yer tutmaktadir. Beden dili bastan ayaga kadar
bedenin parga parga veya biitiin olarak bir anlam ifade edecek sekilde kullanilmasidir.
Her toplumun kiiltiirii ¢cercevesinde beden dili gelistirdigi goriilmektedir. Bu yiizden
goriilen bu farkliliklar anlam yoniinden farkli sonuglar1 dogurmakta ve yabanci kiiltiir
dairelerinde bulunanlarin anlam zorluklari yasamasina yol agmaktadir. Bu konuda Ugar
(2010: 50) “lletisim Beden Dili ve Sunum Teknikleri” isimli ¢alismasinda kiiltiiriin
beden dilini etkiledigini ve yetistigi topluma gore sekillendigini vurgulayarak su 6rnegi
vermektedir: “Ingiliz toplumunda bacak bacak iistiine atmak rahatligin ifadesi olsa da
Tiirk toplumunda boyle algilanmaz. Ozellikle biiyiiklerin veya iistlerin karsisinda bu
rahathik saygisizlik olarak algilanacaktir.” Bu Ornekten de anlasildigir gibi semboller
tiretici toplumlarin deger yargilarini1 tagimaktadir. Sembollere yiiklenen anlamlar onlarin
hitap ettigi kitleyi de belirlemektedir. Coruhlu’nun (1995: 12) Erich Fromm’un sembol
dilinin ¢o6ziimlenmesini amaglayan kitabindan “sembolleri, kisiye ya da belirli

toplumlara 6zgii gelencksel semboller, ¢ok dar bir gergeveye seslenen rastlantisal
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semboller ve biitiin insanlar icin gecerli olan bedenimizin, duygularimizin ve
ruhumuzun 6zellikleriyle ilgili evrensel semboller” seklinde ayirmasi da bu durumu

aciklar niteliktedir.

Gliniimiizde insan bedeninin dogrudan veya dolayli sembol olarak kullanildig1 pek ¢ok
iletisim alan1 mevcuttur. Bu alanlardan biri de siyasal partilerdir. Siyasi yapilanmada
neredeyse olmazsa olmazlardan birisi kabul edilen isaretler vardir. Siyasal semboller
icerisinde Onemli yer tutan bu isaretler toplum hayatinda ortak tasarimlar sonucu
olugsmaktadir. Bu semboller bireyi yonlendirme ve ona siyasi bir kimlik kazandirmay1
amaglar. Sembolii kullanan Siyasi yapilar ise semboller araciligr ile toplumlar1 kendi
fikirleri dogrultusunda miicadele etmeye, mensubiyet duygularini asilayarak, tesvik
ederler. Nazilerin Kollarin1 uzatarak elleri diiz bir sekilde durmasi, solcularin sol
kollarin1 yumruk yaparak yukari kaldirmalari, ilkiiciilerin ellerini havaya kaldirarak

yaptiklar1 bozkurt isareti bu tiir sembollerdendir.

Insan bedeninin sembol olarak kullanildig1 énemli yerlerden birisi de uluslararas
olimpiyat oyunlaridir. Biitiin spor dallar1 insan tasarimlari ile temsil edilmektedir. Bu
sembollerin sekilsel 6zelliklerinde olimpiyatlarin diizenlendigi tilkelerin bakis agisina
gore farklilik arz etmesi onlarin uluslararasi anlamlarinda degisiklik yapmadig

gorilmektedir.

Iletisimde toplumsal kiiltiirel sistemler arasindaki iliski karsiliklidir. Bu iliskiler biitiinii
igcerisinde beden biiylik bir rol oynamaktadir. Sosyolojinin bir alt dali olarak “beden
sosyolojisi”, temel olarak insanin viicuda gelisinin toplumsal dogasi, viicudun toplumsal
olarak iiretilmesi, viicudun toplumsal temsili ve dile getirimleri ve viicut, toplum ve
kiltlir arasindaki karmasik iliskileri incelemektedir. Bu inceleme sirasinda arastiricilar
insan viicudunu, toplumsal egilimlere ve sinirlara sahip, toplumsal olarak yapilanmis bir
gerceklik olarak ele almiglardir. Beden konusunda yapilan calismalar beden folkloru

diye bir alanin olusturulmasini da saglamstir.

Beden konusu giindeme geldiginde bedeni sadece etten ve kemikten bir varlik olarak
degil, beden ve etrafinda olusturulan kiiltlirel degerler biitiinii de dikkate alinmalidir.
Beden folkloru kavraminin igerisinde dévme gelenekleri, arinma torenleri, hareket
sistemleri, giyinme, davraniglar ve bedenin dogrudan veya dolayli olarak islendigi isaret

veya sembollerin de yer aldig1 gériilmektedir.
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Halk kiiltiirii yapist geregi gerek maddi ve gerekse manevi kiiltiir alanin1 kapsamaktadir.
Bu yilizden vermis oldugu iirlinler maddi ve manevi boyutludur. Kiiltlir acisindan
insanin, dogrudan dogruya kendi kiiltiiriinii yasattig1 bir sembol oldugunu gérmekteyiz.
Bedenin bir kismi veya tamami sembollestirilmistir. Bu sembollestirme sirasinda
kiiltiirel birikimin yansitilmas1 esas almmustir. Insan bedeni bazen inang¢ ve inanislar
yoniiyle sembollestirilirken, nazar inanisinda géz ve el sembolleri gibi, bazen &giit
vermek amaciyla sembollestirilmis ve Haci1 Bektas Velinin “Eline Beline Diline Sahip
O1” soziinde oldugu gibi kimi veciz sozlere, atasozlerimize, deyimlerimize konu
olmuslardir. Kimi zaman bizatihi bedenin yiizeyi Sembollere ev sahipligi yapmis,
dovmeler ve yliz yazmaciligt ile bedene toplumsal degerler eklenerek beden

toplumsallagtirilmistir.

Halkin yasaminin bir pargast olan sembollestirme kimi zaman bedensel isaretlerle sessiz
bir dile doniismiis ve beden dili olarak isimlendirilmistir. Ozellikle aile i¢i iletisimde
yaramazlik yapan bir ¢ocuga bir bakis veya bir parmak sallamak yeterli olmus. Kimi
zaman oturus, durus, el sikig, bakis halk i¢in birer anlam bitiinligi tasimis ve
kendilerinin beden araciligi ile ifadesi olmustur. Halk kendini ifade etmede kimi zaman
bedenini bir tasiyic1 olarak kullanmis ve giysileri araciligi ile anlatmak istediklerini
topluma anlatmistir. Bu toplumun deger yargilarinin tekrar topluma yansitilmasinin da
bir aract olmustur. Binlerce yillik bir siirecte Tiirk toplumu adeta giysileri aracilig ile
konusmustur. Halk igerisinde kimin evli, kimin nisanli, kimin bekar oldugu iizerindeki
kiyafetlerden, bagindaki ortiiden veya ortiiniin seklinden anlasilmistir. Kim kocasi ile 1yi
geciniyor, kim kaynanasindan sikayet¢i, kimin evde huzuru yok hepsi kiyafetlerin

dillenmesinden anlasilmstir.

Sembolik anlatim hayatin her alaninda yayginlik kazanmis gecis donemleri igerisinde
dogumdan 6liime kadar her agsamada kendini gdstermistir. Dogum 6ncesinde ¢ocugun
cinsiyetinin tahmini semboller araciligi ile olmustur. Bu semboller kimi zaman aseren
kadinin caninin ¢ektigi nesne olmus, kimi zaman bizatihi aseren kadinin bedensel
farkliliklar1 olmustur. Hamile kadinin karninin sivriligi veya yuvarlakligi dogacak
cocugun cinsiyetine isaret etmistir. Dogumdan sonra ¢ocuk cildinde goriilen dogum
lekeleri de sembolik anlam tasimis ve annenin canmin c¢ektigi ve yiyemedigi

yiyeceklere benzetilmege calisilmistir. Nisanlanma sirasinda parmaga takilan halka
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nisanin kendisi olmus ve sembollesmistir. Bu nisan diigiinle beraber el ve anlam
degistirerek nisandan evlilige gegisi sembollemistir. Elde bulunan parmaklar da kiiltiirel
anlamda sembolleserek isaret parmagi, yiizilk parmagi gibi anlamlar kazanmis, yiiziik
parmagi sembolii ortaya ¢ikmustir. Bedenin sembollestirilmesi toplum hayatinda 6nemli
bir yer etmis, bu sembollestirme dogumdan, oliimii ¢agristiran hadiselere ve hatta

dogrudan 6liimiim sembollestirilmesi asamasina kadar gotiiriilmiistiir.

Halkin sembollestirme ve sembollerle duygu ve diisiincelerini, kiiltirel degerlerini
aktarilmasi giinliik hayatta vazgecilmez olmus, dokumadan mimariye sanatin her dalina
kadar yayginlik gostermistir. Onceleri dokunan ¢adirlarm iizerlerine islenen semboller
bu giinlin mimarisindeki sembollerin altyapisin1 olusturarak kiiltiirii  gliniimiize
tagimistir. Hali ve kilimlerimizde sik kullanilan “eli belinde”, “el”, “parmak”, “g6z”,
“insan”, “sag¢ bag1”, “kiipe” vb. motifler beden sembolizminin giinliik yasant1 boyutunda
yasamasini saglamistir. Goriilmektedir ki halk plastik sanatlart olarak isimlendirilen

geleneksel el sanat ve zanaatlart da sembolik anlatimin goriildigii ve kiiltiirel degerleri

giintimiize tasiyan énemli kiiltiir unsurlaridir.

Beden folklorunda ele alinan evrensel olan ama igerisinde millilik unsurlarimi da
barindiran semboller, bedenimizin biitiin olarak veya par¢a parca sembollestirilmis
seklidir. Bu tiir sembollestirmenin Tirk kiiltiiriinde de yaygin olarak kullanildig:
goriilmektedir. Bu kullanimin izlerini gerek edebiyatimiz igerisinde deyimlerimiz ve
atasOzlerimizde; gerek de giinlilk yasam igerisinde 6nemli yeri olan uygulamalarda
gormek miimkiindiir. Bedenin dogrudan veya dolayli olarak anlam biitiinliigiine katki
sagladigi el vermek, ele diismek, elden diismek, el atmak, el altindan is ¢evirmek, elden
ayaktan diismek; ayak siirlimek, ayak bagi olmak; g6z atmak, goze gelmek, goze
girmek, gozden diismek, géz ucuyla bakmak, goz degmek, goz siizmek; yoluna bas
koymak, bas sagligi dilemek; agzinda bakla 1slanmamak, baskasinin agzina bakmak; dil
uzatmak, dili uzamak, dili donmek vb. deyimlerimizin yaninda; el elden iistiindiir, veren
el alan elden {istiindiir, elini veren kolunu kaptirir, bir elin nesi var iki elin sesi var;
gozden 1rak olan goniilden de 1rak olur; kol kirilir yen i¢inde kalir; insan ayaktan at

tirnaktan kopar gibi atasdzlerimiz mevcuttur.

Beden ve beden etrafinda olusturulan kiiltiirel ¢evre ¢ok genis bir yapiya sahiptir. Bu

yap1 igerisinde yer alan silinnet, nazar, fal, sagaltma, biiyli, ibadet ve bunlarin etrafinda
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gelistirilen kiiltiirel yapilar gibi halk kiiltiirii igerisinde dinsel biiyiisel nitelik tagiyan
kimi uygulamalarda da bedenin sembollestirilmesi hadisesi mevcuttur. Bu
uygulamalardan biri sayilan siinnet hadisesinde adeta erkek cocugun cocukluktan
erkeklige gecisi saglanir.  Bu dogrultuda hadisenin kutsanmasi ve kutlanmasi

gerceklestirilir.

Bilindigi gibi nazar bakis demektir. Kotii bakislardan korunmak icin yapilan
uygulamalarda beden unsurlar1 sik¢a kullanilmaktadir. Bunlar igerisinde el ve goz sikga

kullanilan insan bedeninin sembollestirilmis boliimleridir.

Fal ve biiyii uygulamalarinda bedenin g¢esitli boliimleri kullanilmaktadir. Fallar
icerisinde en taninani el falidir. Biiyli uygulamalarinda sikca karsilastigimiz muskanin
licgen, yani goz seklinde olmasi ve biiyiilii esyalarin amaci dogrultusunda bedenin
cesitli yerlerinde bulundurulmast zorunlulugu gibi 6rnekler bu tiir uygulamalarda

bedenin simgelestirildiginin de gostergesi olmustur.

Insanoglu ibadet ederken giinliik yasantidan farkliliklar olusturmus, ibadet mekanini
farklilastirirken bedensel tavir ve davranislarinda da farkliliga gitmistir. Ibadetin nerede
ise her asamasinda beden ve bedenin sekli 6nem kazanmistir. Gozlerle baslayan ve
viicudun her bir pargasini saran davramis kaliplari ortaya c¢ikmistir. Bu durumun

gelismesinde ilahi dinlerin de etkisi olmustur.

Dovmeler ve yiiz yazmaciligt da beden folklorunun o©nemli bir bolimini
olusturmaktadir. Binlerce yildir insanlar su veya bu sebeplerle viicutlarin1 dovdiirmekte
ve yiiz bolgelerini ¢esitli renklerde boyalarla gegici veya kalict mahiyette yazmakta

veya yazdirmaktadirlar.

Beden folkloru agisindan énemli bir baska konu da mezar taslaridir. Insan igin fiziksel
ve estetik yonlerden Onemli olan goriinlis, insan Oldiikten sonra bile Gnemini
yitirmemistir. Kisilerin sagken mevkilerini bildiren bas 6rtme sekilleri mezar taslarinin
baslarmi da siisleyerek onlarin toplumsal konumlarini belirtmeye devam etmis ve

etmektedir. Bu durumu mezar taglarinda tespit etmek miimkiindiir.

3.12.1. Bas

Bas, insan viicudunun en dnemli béliimlerinden birisidir. Uzerinde bulunan organlar

hayati 6nem tagimaktadir. Gérme organi, igitme organi, tatma organi, koku alma organi
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bu boliimde yer almaktadir. Insanoglunun diger canlilardan farkini ortaya koyan
diisiinme ve konusma yetileri bu boliimde sekillenmektedir. Bu bakimdan bas insanoglu
icin biiyiik bir 6neme sahiptir. Ucar(2011:186) bas kelimesi ile ilgili “Tiirk¢e’nin en
eski kelimelerinden biri olan “bas”, Eski Tiirkce doneminden giinlimiize kadar
Tiirk¢e’nin biitliin lehgelerinde ve sivelerinde kullanilmaktadir.” diyerek bu kelimenin
sadece Anadolu cografyasinda yasamadigin1 Tiirk¢e’nin yasadigi her yerde yasadigini

da belirtmis olur.

Halk topluluklar1 igerisinde viicudun bas bolgesi diger bolgelerden daha fazla 6ne
¢ikmis, savaslarda diismanin 6lmesi yetmemis basinin kesilmesi adeta sembollesmistir.
Benzer uygulamalar Amerikan yerlilerinde sekilsel degisiklige ugramis; basin gévdeden

ayrilmasi seklinde degil de kafa derisinin yiiziilmesi seklinde devam etmistir.

Suglularin cezalandirilmasinda uygulanan idam cezalarinin ¢ogunlukla basin viicuttan
ayrilmasi yani kafasinin kesilmesi seklinde oldugu goriilmektedir. Bugiin halk dilinde
yasayan, Olii yakinlarina dilenen bas sagliginin sebeplerinden birisi de budur. Matem
belirtisi olarak 6lii yakinlarinin saglarin1 kazitmasi, sakallarini kesmemesi yine bas

bolgesi ile ilgili bedenin sembollesmis uygulamalaridir.

Bas bolgesinde bulunan ve dikkat c¢eken sag, sakal ve biyik, sembol anlamlar
yiiklenerek toplumlar igin énem arz etmistir. Ozellikle “Ortodoks gelenekte, sembolik
anlamlarda, iyi ve kotii ruhlarin yuvasi” (Korkmaz, 2010: 1013)olarak goriilmiistiir.
Tiirkler arasinda bir yas gostergesi olarak Olen kisinin karisinin saglarim1 kesmesi

adetinin bulunmas1 sembolik bir uygulamadir.

Sac¢in uzunlugu kisalig1 giinlimiizde birtakim c¢agrisimlar yapmaktadir. Hun Tiirklerde
erkeklerin de saglarim1 uzun oldugu hatta omuzlarindan dokiildiigii bilinmektedir
(Diyarbekirli-Aslanapa 1977: 45). Gec¢miste sa¢ cinsiyet ayriminda kullanilmazken
yakin bir tarihten giiniimiize kadinlik, erkeklik simgesi haline doniigmiistiir. Tirkler
arasinda “Halk inan¢ uygulamasinda, yasta bulunanlarin yas tutma davranisi olarak
algilanan ve 6liiye sunulan bir kurban olduguna inanilan sembolik eylem”de(Korkmaz,
2010: 1013) sik goriilmekteydi. Halk kiiltiirii i¢erisinde yer alan s6z varliklarimizdan

degimler arasinda sagla ilgili bir¢ok deyimimiz de vardir.

Sac¢1 agarmak: Uzun siire emek vermek.
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Sag bas yolmak: Doviinmek, ¢cok acis1 olmak.

Sag saca gelmek: (Kadinlar arasi) doviigmek.

Sac saca, bas basa: Siki bir kavgaya tutusmak.

Saci sakala karismak: Saci1 ve trasi uzamis, 6zensiz bir halde.
Sac1 degirmende agartmamak: Omriinii bosa gecirmemek.

Sacina ak diismek: Yaglanmaya, sa¢1 agarmaya baglamak.

Sagini basini yolmak: Uziintiisiinii giiriiltiilii olarak aciga vurmak.

Sagini siiptirge etmek: (Kadin) 6zveri ile galisip hizmet etmek(Aksoy,1984: 862-
863).

Sakal da toplumsal guruplarin sembollestirilmesinde kullanilmis ve hemen her
toplumda dindarligin simgesi olmustur. Peygamberler, veliler hep sakalli olarak
diigiiniiliir. Sakalla beraber veya ayri ayri diisiiniilebilecek biytk da 6nemli bir sembol
olustur. Solcu biy1gy, iilkiicii biy1g1, cemaatci, entel biyigi, hitler biyigr, Osmanl biy1g1

biy1gin sembollestirilmesine ornek olarak verilebilir.

3.12.2. Agiz

Agiz iletisimde bize biiyiik bir kolaylik saglayan ve sesleri sekillendirmemize yarayan
organimizt yani dili barindirmaktadir. Dilin yaninda dis de etrafinda geleneksel

uygulamalarin olusturuldugu unsurlardandir.

Bugiin Anadolu’nun bir¢ok yerinde ¢ocuklarin dislerinin ¢iktifinmi ilk gérenin miijde
istemesi, ya da cocuga dis hediyesi almasi, dis etrafinda olusturulan geleneksel
uygulamalardandir. Cocuklarin veya biiyiiklerin dis degistirdigi zamanlarda ¢ikan disini
evin damina atmasi uygulamasi mevcuttur. Bu uygulamanin Ardahan Kars bolgesinde
de devam ettigini biliyoruz. Ilave olarak kimi yerlerde cocuklarin dislerinin evin en
saglam agac¢ diregine c¢akilmasi uygulamasi da mevcuttur. “Basin digin berkisin.”
Ifadesinin kullanildign bu uygulamalarda ¢ikacak olan yeni dislerin saglikli olmasi

amaglanmaktadir.

3.12.3. Goz

G0z, insanlik tarihi boyunca hislerimizle ilgili en ¢ok kullanilan sembol organimiz
olmustur. Kimi kiiltiirel ¢evrelerde varliklar1 yaratan bagka bir varligin inanci o
toplumlarda kendilerini izleyen bir goziin varligini ortaya ¢ikarmis ve bu dogrultuda da

goze biiylik onem vermiglerdir. Ciinkii bu toplumlarda goz Tanriy1 simgelemistir. Bu
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bakis acisindan hareketle Necmettin Ersoy (2007: 177) “En eski uygarligin kalintilardan
ele gecen tabletlerdeki eskenar {iggenlerin i¢ine ¢izilmis bir nokta veya dairenin, tanri
yani yaraticlt ve onun her seyi gorebilen gozii anlamina geldigi, yargisina varilmistir.”

denektedir.

Tarihin her doneminde kiiltiir olusturan insan hangi kiiltiir ve inang¢ ¢evresinde olursa
olsun goz simgesini kotiiliikleri uzaklastiran gii¢lii bir varlik olarak kabul etmistir. G6z
ve gozle beraber bakiglara yiliklenen anlamlar diinyanin hemen her yerinde ve her
kiiltiirde benzerlik gostermis, daha ¢cok goz ve bakislarin giicii dogrultusunda inanislar
olusmustur. Goz koruyucu ve kovucu ozellikleri yoniiyle antik c¢agdan giiniimiize
insanoglunun birgok uygulamasinda kullanilmustir. Ozellikle korunmasi gereken

varliklarin tizerine g6z motifleri iglenmistir.

Tirk halk kiltirii igerisinde g6z dinsel biyilisel uygulamalarda sembol olarak
kullanilmaktadir. Go6ziin tilsim  olarak, motifleri baklava ve {iggen seklinde
goriilmektedir. Anadolu’da insanlar dileklerinin gerceklesmesi i¢in yazdirdiklari
muskalari tiggen bi¢ciminde tagimaktadirlar.
“Sag ve Sol goziin birlikteligi giines ve ayr temsil eder (Dualite sembolii).
Anadolu'daki inanisa gore; nazar ve kotu goz diye adlandirilan zararli ve oldurucu
bakiglarin ¢ikig noktasi insan goziidiir. G6ziin verdigi zararlarin 6nlenmesi en kati
ve etkin garesinin Yine goziin kendisi oldugu varsayilmistir. En kuvvetli bakis bile
gozle uzaklastirilabilir inanciyla nazar ve kem goze karsi, gbz koruyucu olarak
kullanilmigtir. ~ Dokumalardaki g6z motifi  yorelere gore  degisiklikler
gostermektedir. Uggen, kare, dikdortgen, eskenar dortgen seklinde de goz motifine

rastlamaktayiz. Bazen gozii ifade etmek i¢in, sivri bir kasin altinda bir nokta sekli
de resmedilir, degisik gortintiilerde karsimiza ¢ikar” (Ates, 1996:156).

Nazar inanis1 ile ilgili olarak korunma yontemi gelistirilirken en yaygini nazarhik
tasimak olmustur. Bu amacla ¢esitli nazarliklar tiretilmistir. Bu nazarliklar igerisinde en
yaygin olan1 mavi nazar boncugudur. Bu nazarliklara g6z boncugu da denmektedir.
Nazarin gozle iliskisi sebebiyle nazar boncuklar1 da daha ¢ok goz seklinde
gelistirilmistir. Bu gelistirilen nazar boncuklar1 nazar degme ihtimali olduguna inanilan
canli veya cansiz varliklarin ilk bakista goriilebilecek yerlerine asilir. Boylelikle nazar
degme ihtimali ortadan kaldirmak hedeflenir. Nazarlik asilacak varlik hayvansa daha
cok alin bolgesine, insansa omzuna, evse kapisina takilmaktadir. Boylelikle ilk bakista

toplandig1 diisiintilen nazarin etkisi kirilmak istenmektedir.
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“Psikolojik temelinde kiskanglik ve haset duygularinin yattigi bu vurucu kuvvet,
ruhun disa agilan iki noktasindan yanm gozden figkirarak kurbanina isabet
etmektedir. Gozde c¢ikis yolunu bulan ve sembollesen bu wvurucu kuvveti
durdurmanin yahut onun zararindan korunmanin ilk garesi de "goze gozle" karsi
koymak diistincesi olmustur. Bu sebeple, rengi, sekli goézii andiran her obje ya
oldugu gibi ya da bazi ek unsurlarla birlikte nazara uzaklastirici birer savurma
gereci, birer amulet olarak kullanilmistir. Ozellikle gz seklindeki amuletler, en
cok kullanilan amuletler olmustur” (Ornek, 1981: 74; Altun, 2004: 218-219).

Halkin dilinde nazar géz kelimesi yerine de kullanilmaktadir. Nazarin insan iizerindeki
etkilerini anlatan ve nazarla dogru orantili olarak yasayan "nazara gelmek", "nazara
ugramak", "nazar degmesi", "nazar etmek”, “gdze gelmek”, “gdz degmesi”’, “gdz
vurmast” gibi sozler bulunmaktadir. Bu sozlerde de goriilmektedir ki beden

unsurlarindan birisi olan gbz su veya bu sekilde sembollestirilmektedir.

Go6z, beden dilinin kullanilmasinda da O6nemli bir yere sahiptir. Zevklerimiz,
ihtiraslarimiz, halsizligimiz, dostlugumuz, cimriligimiz, giizel ve ¢irkin karsisindaki

davraniglarimiz goz ve ¢evresindeki mimiklerimiz araciligi ile de ifade edilmistir.

3.12.4. El

Beden folkloru igerisinde el ve elin etrafinda gelisen uygulamalarin hayli bir yer tuttugu
gorilmektedir. El iletisimde 6nemli bir unsurdur. Selamlasma, kabullenme, nazar, fal ve
biiyii, gecis donemleri, sagaltma, kiiflir, yonlendirme gibi bir¢ok alanda el ile

uygulamalara rastlamaktay1z.

El ve elin parmaklari tehlikeli bakisa bir koruma gorevi gordiigiinden glimiisten, ¢esitli
taslardan, agactan ve altindan yapilan el numuneleri nazarlik olarak kullanilmakta ve

bireylerin el yiiz ve viicutlarinda el ile ilgili ddvme motiflerine rastlanilmaktadir.

Diinyanin her yerinde resmi, yari resmi ve resmi olmayan selamlagmalarda elin 6n plana
ciktigr bilinir. Tirkler icin de sozsiiz iletisimde el Onemli bir yere sahiptir.
Selamlagmada karsilastigimiz tamamlayici bir unsur olarak el sikisma uygulamast Tiirk
toplumunun genelinde tespit edilebilir. Merhabalasmak, tokalasmak olarak da
adlandirilmaktadir. Karsilasan iki kisinin birbirlerine dogru ellerini uzatarak, birbirinin

elini sikmasi seklinde ger¢eklesmektedir.

Iletisim bilimciler el sikisma sekillerine de farkli anlamlar yiiklemislerdir. Sevgi,
samimiyet ve ustlinlilk gibi anlamlar1 da icermektedir. El sikmada ilk davranisi

bliyiiklerin veya amirlerin gostermesi beklenir. Bayanlar s6z konusu oldugunda once
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bayanin el uzatmas: beklenir. ki elin karsidaki eli kavrayacak sekilde tutulmasi asiri
samimiyet gostergesidir. Bu sebepten samimi olunmayanlarla uygulanmasi farkli
sonuglar dogurabilir. El sikisirken samimiyet ifadesi olan bir diger hareket te bir el diger
eli karsidakinin elini sikarken, diger eli karsidakinin omuzuna atmak seklindedir. Elin
ayasi agik sekilde uzatilmasi dogruluk ve diiriistliik ifadesidir. Eli ayasi altta kalacak
sekilde uzatilmasi {istlinlik, yana gelecek sekilde uzatilmasi esitlik anlamlarina
gelmektedir. Yine el sikismada eli fazla sikmak baskin olma istiin olma istegini
gostermektedir. Elin parmaklarina yiiklenen anlamlar igerisinde tehdit anlam1 da vardir.
Ozellikle isaret parmagini ileriye dogru uzatarak konusulmasi ve kimi zaman sallanmas1
tehdit, saldirganlik ve uyar1 amagh bir davranigtir (Ugar, 2010: 61-68) . Ayrica el ve kol
aracilig1 ile toplumda yer etmis ve topluma 6zgii anlamlar yiiklenerek kiifiir igerikli

hareketler de mevcuttur.

Tiirk toplumunun genelinde goriilen “El Opme” uygulamasi, elin sembollestirildigi
sOzsliz iletisimde 6nemli bir kiiltiir unsurudur. El 6pmede saygi, hiirmet ve kabullenme
s0z konusudur. Bir selamlagsma Ornegi olarak karsimiza ¢ikan el 6pme adetinde, eli
Opiilen biiyiikk, open ise kiiciiktiir. Elin Oplilerek alina gotiriilmesi seklinde bir
uygulamaya sahiptir. E1 6pmede kadin veya erkek ayrimi gézetilmemektedir. Biiyiik ve
kii¢iiglin bayramlar, kandiller vb. 6nemli giinlerde, asker gidis ve doniislerinde, hac
gidis ve doniislerinde veya uzun bir siirenin ardindan goériismede bu uygulamanin

gergeklestigi goriilmektedir.

El 6pme uygulamasi sozli iletisime de yansimistir. Giiniimiizde sesli veya goriintiilii
iletisim araglart ile gerceklesen goriismelerde kiiciik biiylige saygi gostergesi olarak
“ellerinden Opiliyorum” ifadesini kullanmaktadir. Biiyik te kiiclige ‘“gozlerinden

Opliyorum” ifadesi ile karsilik verir.

El 6pmede karsilastigimiz bir diger uygulama da “avug i¢ini 6pmek™ seklindedir. El
Opmege yiiklenen anlamlar ayni sekilde korunur. Saygi, kabullenme ve sevgi bu

uygulamanin temel esasini olusturur ve bu ¢ercevede el 6pme sembollestirilir.

Elin halk kiiltiiriinde sembol olarak kullanildig1 bir yer de gecis donemleri igerisinde
dogum ile ilgili inanislardir. Yagar Kalafat ve Kurban Cemal Ilyasova’nin (1998:322)

ortak ¢alismalarinda aktardiklarina gore “Azerbaycan Tiirklerinde hamile geline gafilen
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“elin neden Oyle olmus” denir. Gelin elinin i¢ine bakar ise ogul, disina bakar ise kizi

olacagina inanilir”.

Evlenme Oncesinde soz kesimi ile basglayan, nisan ve nikah ile devam eden siirecte
yiiziikk 6nemli bir sembol olarak kullanilmaktadir. Sembol olarak yiiziikle beraber bir o
kadar &neme sahip olan bir diger unsurda yiiziigiin takildig1 parmaktir. Oyle ki yiiziigiin
takildig1 parmak bile yiizilk parmagi olarak isimlendirilmistir. Yiziiglin takildigi
parmagin bulundugu ele gore de ayri bir anlam tasidigi goriilmektedir. Eger sag elin
yiiziik parmagma takilmigsa yliziik, tasiyan kisinin sozlii veya nisanli oldugunu
gostermektedir. Eger sol elin yiiziik parmaginda ise yiiziik tasiyan kisinin evli oldugunu
gostermektedir. Boylelikle elde bulunan parmaklar da kiiltiirel anlamda sembolleserek

isaret parmagi, yliziik parmag gibi anlamlar kazanmustir.

Sagaltma pratikleri uygulayan yani halk hekimligini bilen aileler kiiltiiriimiizde “ocak”
olarak isimlendirilmektedir. Ocakli ailelerde el sembolik bir anlam tasimaktadir ve aile
fertlerinden birisine ocagin devam ettirilmesi yetkisinin verilmesinde “El Vermek”
tabiri kullanilmaktadir. “Bu ocaklarin yetki, bilgi ve giicii soydan soya devam eder.
Bunun i¢in aile biiytikleri, yaptig1 islerin siirmesi i¢in zamani gelince daha kiigtiklere el
verirler. Genellikle bu el verme, baba ocaginda, evinde kalacak ogula, karisina ve
ogluna veya kiza verilmektedir” (Ozgen,2007: 23). El verme uygulamasi benzer usta

cirak iligkilerinde da goriilmektedir.

Elin sembollestirildigi bir diger uygulama da faldir. Fallar icerisinde en taninani el
falidir. El fali, elin i¢indeki ¢izgilerin yorumlanmasindan ortaya ¢ikmistir. “El fali inang
uygulamasinda, avug icerisinde bir (M) olusacak sekilde konumlanan dort ana ¢izgiden
duygu ve diriistliigii simgeleyen c¢izgi” (Korkmaz, 2010: 674) kalp cizgisi olarak
isimlendirilmektedir. Elin igerisinde bulunan g¢izgilerden en uzun olani hayat ¢izgisi
olarak nitelenmis ve bu c¢izginin uzunluk-kisalik ve dogrulugu veya catalliginin

yorumlanmasi seklindedir.

Elin dogrudan veya dolayli olarak anlam biitiinliigiine katki sagladig1 el vermek, ele
diismek, elden diismek, el atmak, el altindan is cevirmek, elden ayaktan diismek
deyimlerimizin yaninda; el elden iistiindiir, veren el alan elden istiindiir, elini veren

kolunu kaptirir, bir elin nesi var iki elin sesi var gibi atasdzlerimiz mevcuttur.
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3.12.5. Kalp

“Kalp/yiirek” bedenin simgelestirilen béliimlerindendir. Insanoglunun fiziksel bir
organi olmasmnin yaninda, duygusal yoniinii de sembolize etmektedir. Insan ruhunun ve
duygularinin simgesi olarak, edebi anlatim ve tiriinlerde sik¢a kullanilmistir. Korkunun,
cesaretin, askin, sevginin, merhametin mekan1 hep kalp olarak diistiniilmiistiir.

Yiireksiz, kalpsiz gibi tabirler bu duruma uygun diisen yerlerde kullanilan ifadelerdir.

Edebiyatimizda kalp yiirek kavrami ile de karsilanmistir. Tasavvufta kalp yaraticinin
mekan1 kabul edilmis, imanin bulundugu yer sayilmis ve bu dogrultuda hareket
edilmigtir. Kalp “Sufi gelenekte insan viicudunun Tanri’dan alinan kismi olarak

algilan”maktadir (Korkmaz, 2010: 674).

Yunus Emre der, Hoca

Gerekse var bin hacca

Hepisinden iyice

Bir gbniile girmektir.

Goniil Calab’in taht1

Gontile Calab bahti

Iki cihan bedbaht1

Kim goniil yikar ise (Yunus Emre, 2005: 101, 289).

Tasavvufi Islam geleneginde kalp ile giil arasinda bir iliski kurulmustur. Giil “Sufilik’te
ruhsal aydinlanmanin ve ‘kalp gozii’niin agilmasinin semboliidiir. Kimilerine gore giiliin
kat kat olan tag yapraklar: ile ruhun manevi organi ve sezgi kapisi olan kalbin kat kat
olmasi arasinda baglant1 vardir (Pilici, 2008: 40). “El fali inan¢ uygulamasinda, avug
icerisinde bir (M) olusacak sekilde konumlanan dort ana ¢izgiden duygu ve diiriistliigii
simgeleyen ¢izgi” (Korkmaz, 2010: 674) kalp olarak distiniilmektedir. Kalbi
sembolleyen ¢izim evrensel bir boyuta kavusmus ve goriildigii her yerde aski ve
asiklar1 sembollemistir. Diinyanin neresine giderseniz gidin kalbi simgeleyen ¢izim

askin sembolii olmustur.

3.12.6. Dévme ve Yiiz Yazmacihig

Gorsel iletisimin bir pargasi olan dovmeler kaynaklardan anlagildig: kadar ile kokii cok

eskilere dayanan ve ¢esitli anlamlarla sembollestirilen 6zel isaretlerdir. Tiirkce
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Sozlik’te “Viicut dersi lizerine igne gibi sivri bir aragla ¢izilmek ve renk veren
maddeler konulmak yoluyla yapilan ¢ikmaz yazi veya resim” (TDK, 1998: 637) olarak
tanimlanmaktadir. Mehmet Hazar’a gore “Bedenlere eski cizgilerle yeni anlamlar
yiikleyen dovme, kokeni tarihin derinliklerinde sakli, inanca dayanan bir sanat
formudur”(Hazar,2006:293). Cok ¢esitli sebeplerden yapilmakta olan ddvmeler
geleneksel olarak su sekillerde yapilmaktadir: “Ana hatlariyla deriye yan yana kiigiik
delikler agmak ve bu deliklere is, siirme, miirekkep, kina, ¢ivit gibi boyali maddeler
doldurmak suretiyle yapilir. Bunun yaninda bigakla veya tirnakla derin yariklar
meydana getirerek yahut siislenecek kisimlara barut gibi yanict maddeler siiriip yakarak
yapilanlari da vardir” (Yaran, 1994: 521).

“Dévme motiflerinde mezar taslarindan, dokumalarimiza, mimarimizden isleme

tekniklerimize kadar uzanan ve hemen hepsinde dinsel, biiyiisel, mitolojik; sosyal

ve cinsel statii, agiret isareti niteligi tasiyan motiflerin benzerlerini bulmak

miimkiindiir. Bu motiflerin kigiyi rahatsizliklardan, nazardan koruduguna; giizellik
ve yigitlik getirdigine olan inang halen devam etmektedir” (Kadioglu, 1996: 222).

“Doévme; Herodotus, gezgin kasif Marco Polo, James Cook ve Profesor Kindler
Spindler tarafindan belgelenmistir. Dévmenin ilk izlerine Avusturya’da, talya’da,
Yunanistan’da, Anadolu’da, Misir’da, Cezayir’de, Afrika’da, Okyanusya (Markiz,
Samoa) adalarinda, Yeni Zellanda’da, Amerika’da, kutuplarda ve Japonya’da
rastlanmigtir. Kazak ve Kirgiz Tiirklerinin kiiltiirlerinde de oldukca eski ve
yerlesiktir. Iskit kurgan buluntularinda dogadaki miicadeleyi anlatan hayvan
motifleri goriilmektedir. Tiirkiye’de ise degisik yorelerde, daha ¢ok Giineydogu
Anadolu bolgesinde bir yagh adeti olarak devam ettirilmektedir” (Hazar,2006:293-
294).

Ulkemizde Mardin dolaylarinda “viicuda yapilan dévme vyerleri cinsiyete gore
degisiklik gostermektedir. Erkeklerde daha ¢ok ellerde, isme’l-bikar denilen burun,
cene, elmacik kemikleri {izerinde birer nokta seklinde yapilmaktadir. Bayanlarda ise
ellerde kollarda, ayaklarda, alinlarda, genelerde, dudaklarda, yanak ve gogiislerde
yapilmaktadir” (Hazar, 2006: 297). Yapildig: yerler dikkate alindiginda “Ddévme yapilis
bi¢gimi, gayesi itibariyle erkek ve kadin arasindaki farkliligi belirgin olarak ortaya

cikarmaktadir (Tasgin, 2006: 277).

Geleneksel ¢evrelerde yapilan dovmeler yapildigi bolgeye gore cesitli sembol anlamlar

tasimaktadirlar. Bunlar:

e Dovme delikli organlarin yakinina yapilmis ise (agiz, burun, goz, edep yerleri),
hastalik onleyiciligi ve iyilestiriciligi sembolize etmektedir. Boylelikle kisi bu

organlarla dogrudan veya dolayli olarak gelisebilecek nazar, biiyii ve
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hastaliklardan korunmus, var olanlardan da kurtulusmus olacaktir (Onciil, 2012:
10).

e FEl ilizerine yapilmis dovmeler elin bereketini sembolize etmektedir. Elinde
dévme olanlarin bu sayede ellerinin bereketli olacagi diisiiniilmektedir (Hazar
2006: 5).

e Ayaklara yapilan dovmeler yilan sokmamasini ve uyuru sembolize etmektedir.
Ayak bolgesine dovme yapilarak yilanlarin uzak tutulmasi ve kisinin ayaginin

ugurlu olmasi amaci ile yapilmaktadir (Hazar 2006: 5).

Gilinlimiizde dovme yaptiranlarin geleneksel ¢evreden farkli olarak modern ¢evrede de
yayginlagtigi goriilmektedir. Modern cevrede goriilen dovmeciligin yabanci tesirli
olarak gelistigini soyleyebiliriz. Ozellikle kitle iletisim araglarmin yayginlasmasi ile
yabanci kiiltiirlerde bulunan dévme uygulamalarmin etkisi olmustur. Giiniimiizde
dévme yapilirken kullanilan malzemeler geleneksel dovmecilikten farklilik géstermis ve
bir sektdr halini almigtir. “Ozel dovme boyalari (bitkisel pigmentten viicut dokusuna
uyumlu), inox celikten iiretilen (miknatislanma yapmayan) dovme igneleri ve daha
ergonomik makineler” (Onciil, 2012, 13) kullanilmaya baslanmistir. Modern gevrelerde
yapilan dovmeler geleneksel ¢evrelerde yapilan dovmelerden yapim amaci ve islevleri
noktasinda farklilasmistir. Geleneksel dovmelerde kullanilan sekil ve semboller
korunmayi, kutsamayi, sagaltmayr amaglarken; modern dovmecilikte daha ¢ok kisisel

begeni veya bagli bulunduklar1 guruplarin begenisi 6n plana ¢ikmustir.

37.Fotograf: El ve Yiiz bolgesinde geleneksel dovme ornegi (Onciil,2012:21).
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39.Fotograf: El ve Yiiz bolgesinde geleneksel dovme 6rnegi (Onciil,2012:32)

189



40.Fotograf: Yiiz bolgesinde geleneksel dovme drnegi (Onciil,2012: 37).

41.Fotograf: El bolgesinde geleneksel dovme érnegi (Onciil,2012: 67).
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43.Fotograf: El bolgesinde geleneksel dévme érnegi (Onciil,2012: 71).
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45.Fotograf: El bolgesinde geleneksel dovme drnegi (Onciil,2012: 89).
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47.Fotograf: Ayak bolgesinde geleneksel dévme drnegi (Onciil,2012: 96).
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49.Fotograf: Ayak bolgesinde geleneksel dévme drnegi (Onciil, 2012:97).
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3.13. Devlet ve Millet Sembolleri

Tiirklerde devlet dogrudan dogruya bir sembol olarak kullanilmistir. Devlet milleti
diinyaya baglayan temel unsurlardan sayilmistir. Tiirklerin siirekli olarak yikilan
devletlerinin yerine yenisini kurma ¢abalarmin altinda yatan sebep de bu olsa gerek.
Yine Tiirk diisiincesinde yatan cihan hakimiyeti mefkiresinin de sebebi bu kutsal
devlettir. Oyle ki basta bulunan kagan sayesinde, Tanrinin yeryiiziindeki adaletinin
yasayacagi yer iste bu devlet smirlaridir. Devlet ve bagimsizlik sembolleri igerisinde

hakanin kendisi, ongun(t6z), tug, bayrak, damga, arma sayilabilir (Koca, 200:73).

3.13.1. Hakan

Devletle beraber kaganin da sembollestirildigi gorilmektedir. Kagani bir simge haline
getiren “tanr1 kutu” olmustur. Kuta sahip olmak kagan olmanin sartlarindadir.
Tiirklerde bulunan tug ve bayrak anlayisi, devlet ve kagan etrafinda sekillenmis
inanglarla beraber, toplum i¢in biiyiik bir 6neme sahip, tabiat varliklari ile ilgili inang ve

inaniglarinin sembollestirilmesi sonucu olusmustur.

3.14.2. Ongun

Ongun kelimesi cesitli yazilislar1 ve anlamlar1 olan bir kelimedir. Metinlerde ongun,
ongon, ungun seklinde kullamlmustir. Tiirk Dil Kurumu sézliigiinde “1. ilkel
toplumlarda toplulugun kendisinden tiiredigi sanilarak kutsal sayilan hayvan, agac,
riizgar vb. dogal nesne veya olay, totem. 2. Arma” (TDK, 1998:1687) olarak
tanimlanmaktadir. Sencer Divitgioglu Ongun kelimesini “Ongun, bir insan toplulugu ile
belli bir hayvan ya da bitki arasinda hissedilen fiziksel ve psikolojik yakinlik
iligkisidir.” (Divitgioglu, 2000: 40) seklinde tanimlamaktadir.

Bat1 kaynakli arastimacilar ongun kavramini totem kavramu ile karsilamiglar ve ongun
etrafinda olusturulan uygulamalar1 da ongunculuk olarak bir din gibi diisiinmiislerdir.
Bu bakis agisina sahip olan Felicien Challaye’ye gore “Ongunculuk, adina klan denen
bir insanlar grubunu bazi kutsal yaratiklara, ya da kimi kutsal yaratiklara baglayan
dindir” (Challaye, 1998: 11).

Kelimenin kokeni hakkinda Abdiilkadir Inan “Ongon terimi Mogolca bir terimdir.”
(Inan, 2000: 44) demektedir. Kelimenin Tiirklerdeki karsihiginin téz oldugunu
sOyleyerek, ongon teriminin Mogolcada Tiirkcedeki kutsal kavraminin yerine

kullanildigin1 sdyler. Ziya Gokalp anlam olarak “Ongon kelimesi eski Oguzcada totem
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demektir” (Gokalp, 1989: 46) diyerek ongon karsiligi olarak totemi kullanmustir.
Abdulkadir Inan Ongunlar1 insanlar1 koruyan ruhlarm sembolii oldugunu ve Tiirklerde
kutsal kabul edildigini sdylemektedir (inan, 2000: 44). Oyle ise Tiirklerin ongun olarak
kullandiklar1 varliklar igerisinde yer alan hayvanlar, bitkiler ve ata ruhlarinin temsili

nesneler Tirkler i¢in kutsal varliklardi.

3.13.3. Tug

Tiirkler yasantilar1 boyunca birgok varliga kutsallik atfederek sembollestirmislerdir. Bu
varliklar i¢erisinde tuglar da yer almaktadir. Tiirklerde bayrak anlayisindan ¢ok Onceleri
tuglarin varligindan bahsedilmektedir. Tiirklerde “Tug, bir “devletin” ve “bagimsizligin
sembolii”diir. Devlet icindeki bdliinmeleri, herkesin riitbe ve vazifelerini, tug
gosterirdi” (Ogel, 1993a: 78). Tugu bu kadar énemli kilan tugun kutsal kabul edilen
hayvanlarin tiiylerinden yapilmis olmasidir. Tiirkleri kutsal kabul ettikleri ve “kurban
edilmis bir atin” (Ogel, 1993a: 78) veya kurban edilen bir hayvanin tiiyleri kullanilarak
yapilmaktadir.

Tuglar Tiirklerde hiikiimdari, hanlar ve devleti temsil eden 6nemli bir semboldiir.
Tiirkler icin kutsal kabul edilen, atlarin kuyruklarindan yapilirdi. Tuglar hazirlanirken
stislii atkuyrugu uzun bir sopaya ya da mizraga gecirilir, ucuna altin yaldizli bir top; ya
da ayca olarak isimlendirilen hilal takilirdi. Hiikiimdarin devleti temsil etmesinden
dolay1 tuglarin Tiirklerin ilk bayraklar1 oldugunu sdyleyebiliriz. Goktiirkler doneminde
kullanilan “altin kurt bash tug” (Coruhlu, 1995: 101) Tirklerin milli sembolii olan
kurdun bayraklastirilmis halidir. Ogel; “Kurt Goktiirklerde, tuglar ile bayraklarin
tepesinde yer almak yolu ile bir devlet sembolii olmustu.” demektedir (Ogel

1993c:115).

Tuglarin hiikiimdar1 temsil etmesinin yaninda hiyerarsik yapiyt da sembolledigi
bilinmektedir. Bahaeddin Ogel’e gore “Eski Tiirk Kaganlari, yeni tayin edilen
komutanlar ile beylerine, belirli bir sayida tug verirlerdi. Her komutanin riitbesi, aldig
tug sayisina gore belirir ve herkes bu tuglari, kendi otaglarmin éniine dikerlerdi” (Ogel,
1993a: 79). Bu uygulama ile kimin toplum igerisinde ne gibi bir sorumlulugu ve giicii
oldugu anlasilirdi. Bahaeddin Ogel’e gore “Tiirk Hakanlarmin tuglari, 9 veya 7 tane
olurdu; 9 sayis1 Tirklerin kutsal bir rakami idi. Ciinkii gdglin derinlikleri de, yine 9

kattan meydana geliyordu” (Ogel, 1993a: 80). Tug, bir hakimiyet ve taninma sembolii
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olarak da kullanilmis ve 6zellikle beyligin taninmasi asamasinda tug, davul beraber bir
sembol deger ifade etmistir. Bu uygulama Osmanli dénemine kadar devam etmistir.
“Selcuklular Osman Gazi’ye beylik verirken tug ve davul gondererek bu uygulamay:
siirdiirmiiglerdir” (Ogel, 1993a: 80). Goriiniis itibariyle “Bir tug, dort boliimden
meydana gelirdi:

1. Stislenmis tug diregi,
2. Diregin bagina baglanmus, atlara veya Yak okiiziine ait kuyruklar,
3. Tug bas1. (Diregin basina konan bir baslikla, kuyruklarin bag yerleri gizlenirdi.)

4. Tug basmin istiine konan kurt bast ile diger boylara ait semboller: Cinlilerin
dedikleri gibi, “Tirkler, kurttan tiirediklerine inanirlar. [lk ve kutsal atalarmi,

unutmadiklarin1 gostermek i¢in de, devlet sembollerinin baglarina, bu kurt heykellerini

korlardr” (Ogel, 1993a: 79).

Zaman igerisinde gliniimiiz bayrak anlayigina yakin semboller ortaya ¢ikmaya
baslayinca tuglar da kendi arasinda bayrakli ve bayraksiz olmak tizere iki ¢esit olarak
giiniimiize kadar devam etmistir. Tiirkler devlet, boy ve aile diizeyinde tugla ilgili

gelenekler olusturmuslardir.

50.Fotograf: Kurt bash tug (http://forum.hunturk.net).
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Bahaeddin Ogel’in tespitlerine gore “Tug” icin yapilan torenler, aile ve Tiirk
topluluklarinda, daha ¢ok bir din geregini yerine getirme, bir ugur bulma arayisi veya
mistik ihtiyaclart doyurma amacina yoneliyordu. Savas ilani, tug veya bayrak merasimi
ile bashiyordu. Tug ve bayraga sa¢1 veya kurban sunma ile geleneklere bagl cesitli
torenlerden sonra savas andi yapilmis oluyordu. Bundan sonra artik savas hazirliklari
yapiliyor ve akina ¢ikiliyordu. Tuglar savaslar basladiginda kaldirilir ve savas bitmeden
indirilmezdi. Tiirkler, Islamiyet 6ncesinde ve sonrasinda tug kullanmus, Islamiyet 6ncesi
tugla ilgili uygulamalar ve gelenekler, Islamiyet sonrasinda, Karahanllar, Gazneliler,

Selguklularda ve Osmanlilarda da degismiyordu (Genis bilgi icin Bknz. Ogel, 1985).

51.Fotograf: Osmanh donemi tug ornegi (http://www.mehtertakimi.net)
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52.Fotograf: Osmanh donemi tug érnegi (http://www.mehtertakimi.net)

Tiirklerde 9 sayisinin kutsalligr tuglara da yansimistir. Zira Eski Tiirklerde tugun sayisi
hanin biiylikliigiine gore artmaktaydi ve hanlar hani olarak nitelenen Kaganin 9 tugu
olurdu. Islamiyet’ten sonra da tugun biiyiikliik sembolii olmas1 devam etmis, Padisah
yedi, sadrazam bes, vezirler li¢, beylerbeyi iki sancak beyleri ise bir tug sahibiydiler.
Tiirklerin kullandiklar1 tuglarin bir kismi bugiin askeri miizelerde ve Topkap1 Saray
miizesinde sergilenmektedir. Tiirklerin kullandiklar1 tug ve iizerine takilan hayvan

figiirleri zamanla giiniimiiz armalarmmn seklini almistir ( Ogel, 1985).

3.13.4. Bayrak

Tiirk Dil Kurumu Tiirkge sozliigiinde “Bir milletin, belli bir toplulugun veya bir
kurulusun sembolii olarak kullanilan, renk ve big¢imle 06zellestirilmis, genellikle
dikdortgen bigiminde kumas” (TDK, 1998:249) olarak tanimlanmaktadir. Bayraklar
igerisinde, ¢esitli sembolik degerler tasimakla beraber, kendi baglarina birer semboldiir.
Temsil ettikleri milletlerin bagimsizliginin yegane temsilcisidir. Milletleri bir araya
getiren, ortak iilkii etrafinda toplayan onemli bir varlik semboliidiir. Yiiklenen anlam
cergevesinde savaglarda diisman eline ge¢cmemesi gereken kutsal bir deger; yere

diismemesi, diisliriilmemesi gereken bir emanettir.
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Tiirkler bayraklarini kutsal kabul etmis ve kendilerini koruyacagini diisiindiikleri giicii
bayrakla sembollestirmislerdir. Bayraklar igerisinde sekillendikleri toplumun deger

yargilartyla yiikklenmis, toplum i¢in ¢esitli sembolik anlamlar tasimistir.

Tiirklerde bez bayraklara gecis Oncesinde bayrak olarak tuglar kullanilmaktaydi.
Tugdan bayraga geciste bayrakli tuglarin kullanildigi bilinmektedir. Zaman igerisinde
tuglar 6zelleserek devlet icerinde daha alt birimleri temsil ederken, kumas bayraklar
devleti temsil etmege baslamistir. Bahaeddin Ogel’e gére tugla bayrak arasinda fark
vardir ve bu iki unsur birbirinden farklidir. Tug devlet sembolii olmasinin yaninda,
devlet icerisinde boliinmeleri, kimin hangi riitbede ve vazifede oldugunu
gostermekteydi. Bayraktan ayrilan yonii ise bayragin koklerini dinden ve sihirden

almasi olarak dile getirmistir (Ogel,1993a:78).

Tug kavraminin yaninda bayrak kavraminin kullanilmaya baslamasi ile ilgili olarak
Resat Geng, Tiirkler arasinda 10. Yiizyilda bayrak kelimesinin yaygin olarak
kullanildigindan bahsetmektedir. Bayraklarin rengi konusunda daha ¢ok kirmizi rengin
kullanildigin1 da dile getirmektedir (Geng, 1997: 17). Bahaeddin Ogel’e gore “Eski
Tirklerde saman torenlerinde ak-kizil-gk olmak tizere ii¢ bayrak veya tug

kullanilmigtir” (Ogel 1985: 429).

Eski Tirkler cesitli renk ve sekillerde bayraklar kullanmislardir. Renklerin milli
semboller olan bayraklara taginmis olmasi renklere verilen 6nemi de gostermektedir.
Kullanilan renkler daha ¢ok beyaz, sari, gdk(mavi), yesil, siyah, kirmizidir. Bu renkler
beraber veya ayri ayri kullanilmistir. Bu bayraklar igerisinde daha ¢ok kirmizi renkli
olanlarin kullanmildigin1 Kaskarli sdylemektedir (Kasgarli, 1941:186). Kirmizi rengin
yogun olarak kullanilmasinda bu rengin Tiirklerde “ergenligin, mutlulugun ve muradin”
(Ogel, 1991a: 308) sembolii olmasindan ileri gelmektedir. Renk ve bayrak sembolizmi
cercevesinde bakildiginda “Goktiirklerin bayragi ise maviydi (mavi yesil turkuaz
karisim1). Manas’in alplerinin bayraklarinin ¢ogu kizz/di. Nogay ve Kazak destanlarinda
da ala ve benekli bayraktan soz edilmektedir. Nogay destanlarinda bayrak yerine al

bayrak, sart tu, ala tu, al calav gibi ifadelerin kullanildigini goriiriiz (Kiigtik, 2010:197).

Tiirklerde bayrak anlayisimin kokleri, ¢ok eski inaniglara dayanmaktadir. Bayraklar
milletlerin ait olma duygusunu gii¢lendiren, onlar1 heyecanlandiran bir semboldiir.

Bayraklar igerisinde tasidiklar1 sembollesmis renk ve sekillerle ayr1 ayr1 anlamlar
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tasimakla beraber, bir biitlin olarak bayragin kendisi de insanlar1 bir iilkii etrafinda
toplayan, ait olma duygusu asilayan, millet olma bilincini giliglendiren miistakil bir
semboldiir. Bahaeddin Ogel’e gore “Bayrak eski Tiirk devletlerinin her seyiydi.
Bagimsizlik bayrakla belirirdi. Komutanlarin ve boy beylerinin, Tiirk halklar
icerisindeki itibarlar1 ve saygilar1 da yine bayraklarinin sekline ve sayisina gore tayin
edilirdi” (Ogel, 1993a: 78). Tiirkler bayrag: kutsal kabul edilmistir. Kutsal kabul edilen
ve bayrak olarak kullanilan nesnelerin iizerinde kutsal maddeler, hayvanlar veya
temsilleri taginmustir.
Tarih boyunca insanin hayvani tabiatla kendisi arasinda araci olarak gdérmesi,
hayvanlar hakkinda biiylik bir inan¢ ve bilgi birikiminin olugmasina sebep
olmustur. Bu birikim kimi zaman hayvani bir ibadet objesi ve saygi duyulmasi
gereken varlik haline getirmis, kimi zaman da mitolojilerdeki efsanevi canlilar

mesabesine yiikseltmistir. Biitiin bu inang zinciri birgok hayvana sembolik gorevler
yiiklemistir (Kirbag, 2002: 163).

Bununla beraber “halki koruyan ve koruyucu ruh” (Bayat, 1993: 152) olarak ifade
edilen giiciin kendilerini temsil eden ve siirekli baglarinin iizerinde dalgalanan
bayraklarinda olmasi biiyilik bir dnem tasimaktadir. Bunun bir sonucu olarak “Tiirklerin
eski atalari, diinya hakimiyetleri ve biiyilkk Cihan devletleri de, hep bayraklarin
tepesinde oturan kurt ve kartal sembolleri ile hatirlanirdi” (Ogel, 1993a: 78). Dini ve
sthri uygulamalarda sik karsilagilan simgelerin kullaniliyor olmasi bayraklarin

“Tiirklerde koklerini dinden ve sihirden” (Ogel, 1993a: 78) aldigin1 gdstermektedir.

Bayrak asmak bu bayramlarla birlikte giniimiizde asker evlerinde ve sehit evlerinde de
yaygin bir adet haline gelmistir. Nitekim bu adetin koklerinin ¢ok eskiye gittigini,
cenaze, Ozellikle de sehit olan evlere kara bayrak asildigini Tiirk diinyasindan 6rneklerle
de gormekteyiz. “Tiirk diinyasinin pek ¢ok yerinde cenaze olan eve, cadira bayrak asma
adeti vardir. Bu da 6liim olayni1 duyurmanin bir seklidir” (Cetin, 2011: 49). “Kara,
Irak’ta, fran’da Anadolu’da, Azerbaycan’da yas rengidir. Muharremlikte minareye kara
bayrak asilir” (Kalafat, 2007:151). “Azerbaycan Tiirklerinde yasl ailenin topraklarina
kara bayrak asilir” (Kalafat, 2000:247).

Bunlarin yaninda “Kirgiz- Kazaklarda yasl ¢adira kara bayrak asilmakta, dlen sehitse
yas alameti olan bayragin rengi beyaza doniismektedir” (Giinay-Giingor, 2007:109).
Ciinkii sehitlerin 6lmeyip; sadece alem degistirdiklerine inanilir. Boyle olunca da ortada

tiziilecek bir durum yoktur. Goriildiigl iizere Tiirk diinyasinda cenaze evine bayrak

201



asmak gibi bir adet zaten mevcuttur. Glinlimiizde ise Tiirkiye Cumhuriyeti sinirlarinda
bayram, diiglin gibi sevingli glinlerde ve sehit olaylar1 gibi {iziicii durumlarda kullanilan

tek bir bayrak vardir; o da ay yildizhi Tiirk bayragidir.

3.13.5. Eski Tiirk Devletlerinin Bayraklar:

Eski Tiirk devletlerinin bayraklar1 incelenirken Tiirkiye Cumhuriyeti Cumhur
Baskanlig1 Forsunda temsil edilen devletler dikkate alinmustir.
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53.Fotograf: Tiirkiye Cumhuriyeti Cumhur Baskanhgi Forsu

3.13.5. 1. Biiyiik Hun imparatorlugu

D>

54.Fotograf: Biiyiik Hun imparatorlugu Bayrag

Hun Tiirkleri, kutsal kabul ettikleri ve koruyuculuk, aidiyet duygusu benimsedikleri ve
mitolojik kokenli olarak inandiklar1 gesitli varliklar1 bayraklarina tagimiglardir. Hun
Tiirkleri de hem renk hem de kutsal saydiklart bir hayvan sembolizmi ile Altin sarisi

zemin lizerinde, bir ejderha motifinin yer aldig1 bayragi kullanmislardir.
Sar1 : Merkez, giines, bolluk, toprak

Sar1 renk igerisnde bir¢ok anlami bir arada bulundurur. Altin ve giinesin rengidir ve
renklerin en uyarict ve sicak olanidir. “Tiirkler tarihlerinin en eski zamanlarindan

baslayarak, uzun zaman bes ana renk olarak kara, ak, kizil, yesil ve sar1 renklerini esas
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gormiis ve bu renklerden her birini diinyanin dort yonii ile merkezini ifade etmekte
kullanmislardir. Buna gore hatirlatmak gerekirse merkez=sar1i, dogu=yesil,(veya gok;
gok giiniimiiz Tiirkiye Tiirk¢esinde oldugu gibi bazen yesil, bazen de mavi anlamini
ifade eder sekilde kullanilmaktadir.), bati=ak, gliney=kizil(kirmizi, al) ve kuzey=kara
renklerle ifade edilmistir”(Geng, 1997: 5). Tiirkler sar1 rengi merkezi, giicli, hakimiyeti
simgeleyecek sekilde kullanmig ve Tiirk sarist daha sonra altin sarist olarak
nitelenmistir (Bayat, 1993: 52). Hun Tirklerinin bayraklarinda sar1 rengi kullanmalar1
bu anlamda merkezin kendileri oldugunu, giiciin kendilerinde oldugunu ifade etme
amacin1 tagimaktadir. Sar1 rengin diinyanin merkezi olarak algilanmasinda Tiirk
mitolojisinin etkisi de olmustur. Tiirk mitolojisinde “hayir ilah1 Ulgen’in altin kapili
saray1 ve altin taht1, Tiirklerde hep sar1 renk (altin saris1 = sirma rengi) ile ifade edilmis
ve Ulgen’in taht1 nasil devletin, iilkenin ve diinyanin merkezinde olarak algilanmus ise,
tipki onun gibi sar1 renk de diinyanin merkezinin sembol rengi olmustur” (Geng,1997:
31). Tirklerde devletin yonetiminde dogu her zaman 6nem kazanmis ve hiikiimdar
doguda kalmistir. Kimi arastirmacilar bu 6nemin Giines’ten dolayr oldugunu soyler.

Merkezi temsil eden devletin bayraginin giines renginde olmasi bu sebepten olabilir.

Tiirkler sar1 rengi pek cok sey ifade etmek icin kullanmislardir. Ozellikle “Hakimiyet
sembolizmi i¢in gecerli olan pek ¢ok seyde oldugu gibi sar1 renk, dinsel nitelikli kisiler
icin de dinsel anlamda giicliiliigli ve hakimiyeti ifade eder. Buna en gilizel 6rnek
Anadolu alp-erenlerinden olan XIII. yiizyila ait bir Tirk kahramanina Sari Saltuk
denilmesidir’ (Coruhlu, 1995: 194). Sar1 rengin simgeledigi “Altin bilindigi iizere,
kuvvet ve kudretin, hakimiyet ve zenginligin karsilig1 olarak diinya var oldugu giinden
beri degerini korumaktadir. Yine bu anlayisa uygun olarak tarihte giiclii ve cihangir

hiikiimdarlarin hepsi altin tahtla birlikte tasvir edilmislerdir”(Kafali, 1996: 50).
Ejder: Bereket, kuvvet ve mitolojik koruyucu

Tiirk mitolojisinde 6nemli bir yere sahip olan “Ejder basta Cin olmak tizere Uzakdogu
ve Orta Asya bolgesinde ¢ok sik karsimiza cikan bir figiirdiir. On Asya’da goriiliisii ise
Tirkler ile birlikte gerceklesmistir. Hemen hemen tim Asya topluluklarinda goériilen
ejder, inang ve hayat gorislerine gore farkli anlam vyiiklenmis ve farkli adlar ile
animustir. Tiirkler evren, Araplar tannin, Cinliler lung, Mogollar moghur ve iranlilar
ejderha diyorlardir” (Aslan, 2005: 7).
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Hun Tiirklerinin bayraginda goriilen ejder simgesi, ejdere ¢esitli anlamlar yiiklendiginin
gostergesidir. Tirkler ejderhayr “bereket ve kuvvetin semboli” (Coruhlu, 1995: 43)

olarak kullanmislardir.

“Tiirk kozmolojisinde fil basli ve sar1 renkli ejder tasavvuru vardir. Cok biiyiik
oldugu disiiniile bu ejder merkezin (yeryiiziiniin) semboliidiir. Bu ayni zamanda
merkezde yer alan Diinya Dagi’nin iistiinde bulunan evrensel hiikiimdarligin
semboliidiir. Bilindigi gibi “Gok Tanri”nin  kutup yildizinda oturdugu
disiiniiliiyordu. Buna benzer bir diisiince Cin kiiltiirlinde de yer almaktadir. Cin
tasavvurlarinda bulunan bir diger tip olan dort penceli Mang ejderi diinyevi giiclin
sembolii olarak ele alinmaktadir. Chiao ejderi ise yerin iistiinde veya daglarda
yasayan ve devlet adamlarinin simgesi olan bir yaratiktir” (Coruhlu, 1995: 47).

Hun Tiirklerinin ejderi bayraklarinda milli bir sembole doniistiirmeleri “Cin’de oldugu
gibi Tirklerde de bir hukuki sembol olarak” (Coruhlu,1995: 52) kullanildiginm
gostermektedir. Hun Tiirklerinin bayraklarinda ejderha kullanmalarinda soy mitlerinin
de etkisinin oldugunu soyleyebiliriz. Zira “Asya Hun hiikiimdar1 Mete kendi soyunu
ejderhaya dayandirdigr” (Celik, 2007: 17) bilinmektedir. Daha ¢ok mitolojik kaynakli
bir kullanima sahip olan ejder semboliiniin kullanilmasinin nedeni, bir giicii temsil
etmesinden dolayidir. Tiirklere ait bayraklarda gesitli hayvan sembollerinin kullanilma
nedeni de buna baglanabilir. Genellikle hiikiimdarlar veya devletler hayvanlara
atfettikleri mitolojik, kozmolojik inamislar dogrultusunda sahip olduklar1 giicle

hayvanlarin giiciinii 6zdeslestirerek bayraklarina tasimiglardir.

“Ejder koruyuculuk, ahenk, hareket, gokyizii ve evren olarak nitelenebilecek
cesitli sembolik anlamlar: tasir. Biitiin bu sembolik anlamlarin ortak noktas: ise,
ejderin kozmik bir figiir olmasidir. Orta Asya inancinda, evrenin temsilcisi olarak
kabul edilen ejder, gok kubbenin diizenini saglamakla gorevlidir. Bu diizen, ejder
cifti ile saglanir. Biri erkek, digeri disi olan bu ejderler, yine biri erkek, digeri disi,
iki melegin cagrisi ile hareket eder, yildizlarin doniisiinii baslatirlar. Ejderlerin
govdelerinde yer alan diigimler, ay ve giines tutulmalarina neden olur. Karsilikl
ejderlerin agizlart arasinda yer alan yuvarlak, ay1 temsil etmektedir. Ejderlerin
geceyi ve karanhg: simgeleyen ay:1 yutmalari ile giinesin aydinhiginin galip gelmesi
ve iyiligin kotilige zaferini gostermektedir. Karsilikli ejder figiri Selguk
Sanatinda, Anadolu Beylikleri doneminde de ¢ok sik kullanilan bir motiftir. Cift
ejder gok kubbeyi sembolize etmektedir. Cift ejder figiiriiniin bazen baska
mitolojik  figiirlerle birlestirilerek olusturulan zengin kompozisyonlar da
mevcuttur” (Arslan, 2005: 8).

Tirker igin “mitolojik kaynakli hayvan figiirleri icerisinde yer alan ejder; bozkir
kiiltiiriinden c¢iktig1 kabul edilen On iki Hayvanh Tiirk Takvimi Hayvanlarindan biri

olup, Tiirk Sanatinda en sik kullanilan motiflerden biridir” (Aslan, 2005: vi).
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“Cin kaynaklarinda, Biiyiik Hun tanhusu, Motun ailesinin ejder soyu diye anilmasi
o caglarda Cinliler tarafindan hiikiimdar ailelerine, ¢ogu hayvan olmak iizere, bir
takim atalar uydurulmasi adeti sonucu olmalidir. Kaldi ki, ejder Cinlilere gore
tabiata hiikmeden tanrilardan biri oldugundan, tipki iranlilarin Turan kahramani
Alp Er Tunga’ya Afrasyab demeleri gibi, ejder de Mo-tun’un ailesine kolaylikla
yakistirilmis goriilmektedir” (Kafesoglu, 1983: 285).

Bahaeddin Ogel Hunlarin baskentlerine “ejderha sehri” (Ogel, 1993¢,566) dediklerini
belirterek halkin ejderha yerine zaman zaman yilan dediginden bahsetmektedir.
Ejderhay1 bayraklarina isleyen ve soy mitlerine konu eden Hunlarin bagkentlerine

ejderha sehri demeleri de dogal bir sonugtur.

3.13.5.2. Bati Hun imparatorlugu

55.Fotograf: Bati Hun imparatorlugu Bayrag:

Sar1: merkez, giines, bolluk, toprak

Batiya gd¢ eden Hun Tiirkleri tarafindan kurulan Bati Hun Imparatorlugu kendisine
bayrak olarak atalarmin bayraklarinin rengini benimsemislerdir. Bereketi, merkezi ve
giinesi simgeleyen sar1 rengin kullanilmast hem kendilerinden 6nceki atalarinin bir
devami olduklarint hem de kendilerini merkez kabul ettiklerini gdstermektedir. Tiirk
cihan hakimiyeti mefkuresi ¢ercevesinde her Tiirk hiikiimdar1 Diinyanin tek yoneticisi

olma ideallerini tasidig1 i¢in merkez olma diisiincesi dogaldir.

3.13.5. 3. Avrupa Hun Imparatorlugu

56.Fotograf: Avrupa Hun imparatorlugu Bayrag

Avrupa Hun Imparatorluguna ait bayrakta, ak bir zemin iizerinde sar1 renkli kartal ve

uzerinde sar1 bir hiikiimdar tact bulunmaktadir.

Tag: Hikiimdarlik,
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Altin tag diinyanin her yerinde hiikiimdar1 temsil etmektedir ve biiyiikk devletlerde
hakimiyet sembollerinden birisi olarak kullanilmistir. Bahaeddin Ogel “Savas¢1 Tiirk
hakanlarinin baslangicta tag giymeleri pek olagan degildi” (Ogel, 1993: 81) demektedir.
Bu soylem Tirklerin ta¢ kullanmadigi anlamina gelmiyor. Cilinkii “Hun ve Goktiirk
mezarlarinda, baz1 taglar da ele gegirilmisti” (Ogel, 1993: 81). Tiirklerde baslangicta
tacin olamamasi, Hun Tiirklerinin ve Goktiirklerin iliskide olduklari topluluklardan

etkilenmis olduklar1 sonucunu dogurmaktadir.
Sar1: merkez, giines, bolluk, toprak

Renk sembolizmi igerisinde Onemli bir yeri olan sar1 renge yiiklenen anlamlar
yukaridaki boliimlerde genis bir sekilde ele alinmistir. Avrupa Hun bayraginda islenmis
olan ve belki de Germen kavimlerinin bugiin kullandiklar: kartalin ilham kaynagi olan
kartal, Tirk kiiltirinde cesitli sembol anlamlar tasimaktadir. Bu anlamlar igerisinde
gordiigiimiiz “kartalin ve kartal cinsi (sahin, dogan, atmaca vs.) diger kuslarin Tiirk
mitolojisinde ¢ok dnemli bir tiireme sembolii oldugunu gdstermektedir. O kendisinden
tiirenildigine inanilan bir hayvan-ata veya hayvan-anadir” (Coruhlu, 1995: 75). Tiireme
sembolii olan ve mitolojik koklere dayanan hayvanlarin bayraklagsmasi ornegi Tiirk
topluluklart arasinda sik rastlanmaktadir. Bu sembollestirmenin  Avrupa Hun

Tirklerinde sar1 renkle yapilmasi da sar1 renin anlamlari ile iligkilidir.

Ak: Temizlik, Bilgelik/Ululuk sembolii; yon sembolizminde batinin sembolii; devletin

ululuk, adalet ve gii¢liiliigiiniin sembolii.

Tiirklerde eski donemde ak kelimesi pek bilinmemekteydi ak yerine “lirling” kelimesini
kullanirlardi. Ak sozctigliniin Oguzlar tarafindan gelistirildigi sanilmaktadir (Toker,
2009:98). Avrupa Hunlarinin bayraklarinda ak zemim kullanilmis olmasi bu renge
yiiklenen anlamlardan dolayidir. Ogel’e gore “Tiirklerde “aklik” temizliktir, ariliktir,
yiiceliktir, biiytikliiktiir. Yaslilik, tecriibe ile dolu olusu ve bir kocaliktir, biiyiikliiktiir.
Devletin ululuk, adalet ve giigliiliigiin bir semboliidiir. Devlet biiyiiklerinin, 6zellikle
savaglarda giydikleri bir giysi, elbise rengidir. Askeri birliklerin iginde iist subay ve
komutanlarin, kendilerini askerden ayirabilmek i¢in, beyaz giydikleri anlagilmaktadir”
(Ogel, 1991a: 377). Ak renk halk anlatilarinda da ele almmustir. Yasar Coruhlu Altay
Tirklerinde bulunan Ak Ata destanindan hareketle, ak rengin kutsallik kazandigini ve

bu kutsalligin da insanligin ilk atasina sifat olmasindan dolayr oldugunu belirtir

206



(Coruhlu, 1995: 191). Yon-renk sembolizminde batinin simgesinin beyaz olmasi ve
Avrupa Hun Imparatorlugununda batida olmasi bayrakta ak rengin temsil edilmesini

saglamistir.
Kartal: Tanrmin Elgisi, Tiireme Sembolii, Kuslarin Efendisi, Giig.

Kartal ¢ok yiiksekten ugabilme 6zelligine sahip oldugu i¢in “Yakutlarin inanglarinda da
en yiiksek ruhlar: tasityan hayvanin kartal oldugu goriisti hakimdi. Kartal, Tanr1 ile insan
arasinda elgi olarak kabul edilirdi (Aslan, 2005: 79) . Kartal, Tiirklerin ongun/t6z
mertebesine yiikselttikleri dnemli bir semboldiir. Yiiksekten ugmalari sebebiyle Ogel’e
(2002:559) gore “tanrmin elgisi”, kuvvet ve kudret simgesi olarak goriilmislerdir.
Kartal1 birgok toplum kendisine sembol olarak kabul etmis, diin oldugu gibi bu giin de
bayrak veya sancaklarinda veya devlet armalarinda kullanmaktadirlar. Kartal simgesi
tek basli, ¢ift bash ya da karisik govdeli(grifon) olarak tasarlanmis cesitli kullanimlari

olmustur.

3.13.5. 4. Ak Hun imparatorlugu

57.Fotograf: Ak Hun imparatorlugu Bayrag

Sar1: Merkez, giines, bolluk, toprak

Ak: Bilgelik/Ululuk sembolii; yon renk iliskisinde batinin sembolii; devletin ululuk,

adalet ve giicliiliigiiniin sembolii.

Ak Hun devletinin bayrak zemininin ak olmasi ismiyle ilislilendirilebilirken, ismi ise
yon sembolizmi ile iligkilendirilebilir. Ak renk, yonler igerisinde Tiirkler i¢in Batinin
sembolli olmustur. Daha 6nce agiklamis oldugumuz ak renk kisaca, renklerin anasi
olarak bilinir. Tiirk kiiltiiriinde ak renge ¢esitli olumlu anlamlar yiiklenmistir. Tiirkler
hemen biitiin olumlu ifadeler igin ak kelimesini kullanmiglardir (Aksakal, yiiz agartmak,
alm ak olmak, ak ata(ilk insan) vb.). Genel olarak bilgelik simgesi olarak bilinmektedir.
Deneyim, biiylikliik ve kocalik ifadesidir. Tiirkler igin bir ululuk simgesi olarak devletin

adalet ve giiciiniin semboliidiir. Hiikiimdarlarin veya devletin ileri gelenlerin ak
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kiyafetler giymesi bundandir. Itibar ve sayginlik sembolii olarak da ak kullanilmustir.
Ak otag devletin yonetim merkezi ve hilkiimdar otagidir. Bir mesruluk sembolii olarak
da ak kullanilmistir. Hakkiyla devletin bagina gelene Ak-Han {invan verilirken, téreye
aykir1 olarak devletin basina gegen i¢in Kara-Han tinvani kullanilmistir (Aslan, 2005:
98-100).

Yildiz: sonsuzluk, giizellik, koruyuculuk, daha 6nce kurulmus devletleri ve insam

simgeler.

Bes koseli yildiz, insan s6z konusu oldugunda genel olarak bes duyu organini sembolize
etmektedir. Bes koseli yildiz ayn1 zamanda zekanin ve yetenegin de sembolii olarak

kullanilmaistir.

3.13.5. 5. Goktiirk Imparatorlugu

=

58.Fotograf: Goktiirk Imparatorlugu Bayrag:

Goktiirkler mavi zemin {izerinde kurdun yandan goriinimiini Sembollestirerek
bayraklarinda kullanmiglardir. Bu bayrak ve {iizerindeki kurt sembolii, Goktiirklerin
tarihi ve kiiltlirel miraslarinin bir yansimasi olarak ortaya ¢ikmis olmali. Hayvan ve renk
sembolizmi agisindan bakildiginda mavi ve kurt mitolojik ve kozmolojik kokleri olan

onemli birer semboldiir.
Mavi: Gokylizii, Tanr1 Makami, Sonsuzluk

Mavi, gokyiiziiniin rengidir. Tanriin gokte oldugunu diisiinen Tirkler gokyiiziinii
kutsal kabul etmistir. Tiirkler i¢in gokylizii, daha ¢ok yaratic1 varligin yasadigi mekan
olarak tasavvur edilmis ve gokyiizii, Tanrinin mekanini1 sembollemistir. Ayn1 zamanda
gok yiiksektir, ulagilmas1 imkansizdir ve saygi gosterilen bir mekandir. Bu sebepten
Tanr ifade edilirken gokte bulundugunu belirtmek ve onu yiiceltmek amaci ile “ Gok

Tanr1” ifadesi kullanilmastir.
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Goktiirk kitabelerinde “Ustte mavi gok, altta yagiz yer yaratildiginda ikisi arasinda insanoglu
yaratilmustir” (Ergin, 1998: 9) denilmektedir. Tiirk kiiltiir tarihi agisindan biiyiik bir 6neme
sahip olan “Orhun Kitabelerine dayanarak gogii agiklamaya calisirsak; kisioglu, gégiin
orttligli, yagiz yerin tagidigi ve yersularin bulundugu yeryiiziinde kilinmistir. Goktiirk
cagindan O6nce ve sonra gok, bu koruyucu vasfi ile kutsanmis ve “Iduk” olarak kabul
edilmistir” (Kalafat, 1999: 21). Bu agidan gokyiiziinii sembolleyen mavi de kutsal kabul
edilmistir. Gokylizii kutsalligindan dolay1 “Gok-Tanri, Ulu Tanr1 demekti” (Isik, 1994:
73). Gokyiiziinilin aldig1 her renk Tiirkler tarafindan kutsal kabul edilmistir. Bu yilizden
Ramazan Isik’a (1994: 74) gore “Tiirklerin madde ve mana aleminde en giizel ve en

deger verdikleri renk mavi, yani gok rengi idi”.

Mavi rengin gokytiziinii simgelemesi ve gokyiiziine atfedilen kutsallik zaman igerisinde
gokle iligkilendirilen varliklar1 da kutsal kabul etmege itmistir. Bu yoniiyle “Sifat olarak
bir isimle kullanildiginda bu renk (gok/mavi), o ismin Gok Tanr1 ya da gokte olduguna
inanilan ruhlarla iliskili bir sey oldugunu gosterir” (Isik, 1994: 73) hale gelmistir.
Goktiirklerin bayraklarina naksettikleri kurt, renk sembolizmi gercevesinde gok yeleli

kurt, yiice Tanr1’nin insanlara génderdigi bir haberci veya kurtarici gibi goriilmiistiir.
Kurt: Tanrmin Habercisi, Tiireyis sembolii, Yol gosterici, Onder, Koruyucu varlik

Goktiirklerin kurt sembolizmi, dogrudan dogruya tiireme mitleri ile iligkilidir. Bayrak
olusumundan once tuglarin devlet sembolii olarak kullamldigr bilinir. Ozellikle
“Tiirkler, kurttan tiirediklerine inanirlar. Ilk ve kutsal atalarini, unutmadiklarini
gbstermek icin de, devlet sembollerinin baslarina, bu kurt heykellerini korlardr” (Ogel,
1993: 79). Coruhlu’nun da belirttigi gibi “Goktiirk siilalesinin kurt ongunu zamanla
altin kurt basli sancak haline gelmistir. Zaten Pritsak’a gore Goktlirk hiikiimdar
stilalesinin Cince adi olan, “A-shi-na” Tiirkge “Cina” kelimesinden gelir ve “bori”
demektir” (Coruhlu, 1995: 101) Zaman igerisinde devleti temsil eden tuglarin basina
gecirilmis kurt sembolleri, tuglarin altina takilan bezlerin {izerine aktarilarak
bayraklasmig olmalidir. Kurt sembolizminde kurdun rengi de O6nem kazanmistir.
Renklere yiiklenen anlamlar dogrultusunda En ¢ok 6ne ¢ikanin Gok-Kurt veya Boz kurt
oldugu goriliir. Yine tarihi metinler ele alindiginda “Gok-kurt veya Boz-kurt
nitelemelerinin yaninda, Ak-kurt veya Al-kurt, Kara-kurt gibi isimlendirmeler bu renk

sembolizmine isaret etmektedir. Burada Ak-kurt “Gok” unsuruna (buna bagli olarak,
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saflik, temizlik, erdeme), Al-kurt siddete veya “Yer” unsuruna, Kara-kurt ise yer alti

unsuruna veya kotiiliige isaret ediyor olmalidir” (Coruhlu,1995:106,107).

Ogel; “Kurt Goktiirklerde, tuglar ile bayraklarin tepesinde yer almak yolu ile bir devlet
sembolii olmustu.” demektedir (Ogel 1993c:115).

Kurt Tiirk destanlarinin birgogunda saygi duyulan bir varlik ve temel unsur olarak ¢ok
hayati islevlere sahiptir. “Bu destanlardan Goktiirk Tiireyis Destaninda “kurt” hem
kurtarici, hem de ata durumundadir. Bozkurt destaninda gecen “Kagan Pu’nun on alt1
kardesi bulunuyordu. On alt1 kardesten birisinin annesi bir kurttu” (Sepet¢ioglu, 1995:
123). Kurda duyulan saygi, “kurt”’u sadece destanlara yansitmakla kalmamis, ayni
zamanda onun suretini de bayraklara bir sembol yapmistir (Koca, 2000:173-174).
Bahaeddin Ogel’de Tiirk devlet sembollerinin iizerinde (t6z ve bayrak gibi) kurt heykel
veya sekillerinin kullanilmasini, Tiirklerin kurttan tiirediklerine inanmalarinin sonucu
gelistigini dile getirmektedir (Ogel,1993a:79). Kurttan tiireme inanci sadece destan ve
efsanelerde islenmemis, o doneme ait duvar resimleri ve abidelerde de islenmistir.

“Kurttan tiireme konusunu tasvir eden ve Goktiirk devrine ait olan en 6nemli eser

M.S. 582 tarihine ait olan Bugut abidesidir. 1956 yilinda Mogolistan’in Bugut

sehrinin 10 km. kadar batisinda bir Tiirk mezarliginda bulunan bu eser kaplumbaga

kaide tizerinde bir tarafi Brahmi harfleriyle diger yiizii Sogut¢a (Sogdga) yazilmis

bir kitabeye sahiptir. Kitabe taginin {ist boliimiinde ise Goktiirk hanedanimin kurttan

tiireyis efsanesini tasvir eden kurttan siit emen bir ¢ocugu gosteren bir kabartma
goriilmektedir” (Coruhlu,1995: 144).

Goktiirkler arasinda kurdun kurtarici, soyun devamini saglayic1 ve ata ozelliklerinin
olmasi yonii ile yiice Tanri’nin insanlara gonderdigi bir “habercisi” si gibi goriiliiyor,

kimi zaman Tanrmin kurt suretinde goriindiigii diisiiniiliiyordu. (Ogel, 1993b: 18-29)

3.13.5. 6. Avar Imparatorlugu

59.Fotograf: Avar imparatorlugu Bayrag
Avarlarin bayraginda goriilen at iizerinde geriye donerek ok atan adam figiirii diinyanin
her yerinde Tiirkleri sembolize etmektedir. Ok¢u bir millet olarak bilinen Tiirkler bu

ustaliklarini at binmede de gostermis ve “at iizerinde ok atabilme” konusunda ustalik
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kazanmiglardir. Burada goriilen at, ve ok-yay Tiirkler icin biiyiikk bir 6neme sahip

olmustur.
Yesil: Bahar, Bereket, Dirilik, Genglik

Yesil kiiltlirimiizde baharla 6zdeslestirilmistir. Baharin gelmesi ile beraber tabiatin
canlanast s6z konusudur. Baharla beraber yenilenen tabiat, yesille kendisini
gostermektedir. Yeseren tabiat bereket ve bolluk semboliidiir. Yesil biitiin canlilarda bir

yenilenme ve canlilik hissi uyandirir. Bu yiizden yesil dirilik ve genglesme semboliidiir.
At: Arkadas, Giig

At Tiirk hayvan sembolizmi igerisinde goriilen gergek¢i unsurlardan birisidir. At bozkir
yasaminda vazge¢ilmez bir arag ve yardimcidir. Tiirkler at1 evcillestirerek olusturduklari
medeniyeti yasatma ve yayma konusunda ondan giic buldular. At sayesinde kitalari
fethetmelerinden dolay1 da Tiirklerin kiiltiiriine “atli-gdcebe kiiltiirii” ismi verildi. “Cin
kaynaklarinda Tirkler hakkinda soyle yazilmistir: Tiirklerin hayati atlarina
baglidir’’(Esin,2004,s.258). Bu bakis acis1 atin Tiirk’iin hayatindaki yerini agikca
gostermektedir. “Geleneksel olarak Tiirk toplumlarinda at, hiikiimdarin giiciiniin bir
simgesi olmus ve cesitli donemlerde siivari tasvirli sikkeler basilmist1” (Iskenderzade,
2007: 325). Tiirk gilinliikk yasantisinda 6nemli olan “At: Diger yerlerde oldugu gibi
Oliilerin ruhlarina yol gosterici olduguna inanilir” (Babaoglu, 1997: 76). Tirk
diinyasinin ¢esitli yerlerinde mezarlar iizerine kazilmis at sekilleri bu inanca
baglanmaktadir.

Tiirklerde ata olan sevgi ve baglilik dilde de aksini tapmustir. Tiirkgede yeni

dogmus atin yavrusuna kulun, iki yasina kadar olanlara tay, damizlikta kullanilan

ata aygir, disi ata kisrak, burulmus erkek ata igdis deniliyordu. Ayrica arabaya

kosulan erkek atlar1 ise beygir adlandirmaktaydilar. Tiirk dili at donunun renginin

ifadesinde de ¢ok zengindir, kara ata yagiz, kizilh kahve ata al, govdesi kahve,

yelesi ve kuyrugu kara olan ata doru, gévdesi koyu sari, kuyrugu ve yelesi kara

olanlara kula, killar1 koyu karigik beyaz olanlara kir, al don lizerine ak killar
olanlara ise boz denilirdi (Iskenderzade, 2007: 325).

Tiirk kiiltiirii icerisinde ata verilen degerin bir diger gostergesi de kurban edilen
hayvanlar igerisinde 6n sirada olmasidir. Hatta “Eski Tiirkler arasinda en yaygin
kurbanlik hayvan attir” (Demirci, 1998: 81). Atin kurban olarak segilmesi ata yiiklenen

kutsallikla ilgilidir. Yaraticiya veya koruyucu iyelere kurbanlar adanirken en kutsal
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varliklarin kurban olarak se¢ildigi bilinmektedir. Bunda yaratici ve iyeleri memnun

etme duygusu yatmaktadir.

At, saman ayinlerinde 0nemli bir isleve sahiptir. Hem mitolojik hem de dinsel ve
biiyiisel uygulama unsuru olarak gdriilen at, ruhun 6teki alemlere gegmesinde yardimci,
kamin esrimesini kolaylastirict olarak goriilmistiir. Sembolik olarak at siirme veya atla
yolculuk etme, kam ayinlerinde ruhun bedenden ayrilmasi yani mistik 6liim anlamina
gelmektedir (Eliade, 1999: 507- 511). Goriildiigi gibi Tirk kiiltiiriinde at ve atla ilgili
unsurlar zengin bir yere sahiptir. (Genis bilgi i¢in Bknz. Dogan, 2006)

Ok -Yay: Hakimiyet

Avarlarin bayraginda gordigiimiiz at hizla giderken iizerinde ok atan adam sembolii
onemli bir milli sembol haline gelmistir. Hem atin hem okun ustaca kullanilabildiginin
gostergesi olmustur. Ok-yay ikilisinin bir bayraga islenerek hukuki bir sembolii
doniismesinin tek sebebini Tiirklerin ok-yayr iyi kullanmalarina baglamak eksik
olacaktir. Ciinkii ok-yayin hukuki bir anlam tagiyacak sekilde Tiirk boylarinda
kullanildigin1 gésteren metinler mevcuttur. Ok-yaya verilen 6nem biiylik oranda Tiirk
devlet gelenegi ve hakimiyet anlayis1 ¢ercevesinde kullanilmis olmasidir. Tiirklerde yay
her zaman oka iistiin kabul edilmistir.

Yayin oka iistiinliigii, oku atmasindan, onu yonlendirmesinden ileri gelmektedir.

Bu sebeple hakim unsur, idare edici unsur yay ile, bagh unsur, idare edilen unsur

da ok ile ifade edilmektedir. Bunun yaninda Tiirk cemiyetlerinde devam eden

toreye gore ailede s6z ve yetki sahibi, aileyi temsil eden biiylik ogludur. Kiiciik

ogul agabeyine tabidir. Oguz Name’de Oguz’un biiyiik ogullarinin yay ile ifade

edilmeleri, padisahligi uhdelerinde bulundurmalari, orduda sag kanadi teskil
etmeleri, bu gelenekle yakin iligkilidir (Erarslan, 1988: 7).

Tirklerde ok siyasi bir anlam yiiklenerek bir devlet sembolii haline gelmis ve “Sonraki
devirlerde ok gondermenin bir davet ve tabiiyet sembolii olmaktan bagska
hiikiimdarlardan beylere, biiyiiklerden kiiciiklere, bir nevi taltif, tevecciih ve dostluk

alameti” (Turan, 1945: 312) olacak sekilde kullanilmistir.

Bahaeddin Ogel’e gore yay: sadece hakimiyet ve hiikiimdarlik sembolii olarak gérmek
yanlstir. Ciinkii Oguzlarin inancinda “yay” bastanbasa gokyiizlinii kaplamaktaydi.
Yayimn sekli de gokyiizii arasinda bir benzerlik kurarak yayr gokyiizii sembolii olarak

kullanmiglardir. Yine yay ile gok kusagi arasinda da iliski kurmus olan Tirkler, gok
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kusagina “ebemkusagi” demis ve bunun tanrinin altin yayir oldugunu diistinmiislerdir

(Ogel, 1971: 87-88)

3.13.5. 7. Hazar Imparatorlugu

60.Fotograf: Hazar imparatorlugu Bayrag

Mavi: Gokylizii, Tanr1 makami, sonsuzluk

Mavi, gokyiiziiniin rengidir. Tanrinin gokte oldugunu diistinen Tiirkler gokyiiziinii
kutsal kabul etmistir. Tiirkler i¢in gokyiizli, daha ¢ok yaratici varligin yasadigi mekan
olarak tasavvur edilmis ve gokylizii, Tanrinin mekanini simgelemistir. Ayni zamanda
g0k yliksektir, ulasilmasi imkansizdir ve saygi gosterilen bir mekandir. Bu sebepten
Tann ifade edilirken gokte bulundugunu belirtmek ve onu yiiceltmek amaci ile “ Gok

Tanr1” ifadesi kullanilmistir.
Tug: Devlet, Bagimsizlik ve Hiikiimdar sembolii.

Tiirklerde “Tug, bir “devletin® ve “bagimsizligin sembolii”dlir. Devlet igindeki
boliinmeleri, herkesin riitbe ve vazifelerini, tug gosterirdi” (Ogel, 1993: 78). Tugu bu
kadar onemli kilan tugun kutsal kabul edilen hayvanlarin tiiylerinden yapilmis
olmasidir. Tiirkleri kutsal kabul ettikleri ve “kurban edilmis bir atn” (Ogel, 1993: 78)
veya kurban edilen bir hayvanin tiiyleri kullanilarak yapilmaktadir.

Yildiz: Sonsuzluk, giizellik, koruyuculuk,

3.13.5. 8. Uygur Devleti

R

61.Fotograf: Uygur Devleti Bayragi

Uygur Tiirkleri, sar1 renk iizerine kadin ve erkek sekillerini beraber kullanarak diinyada

bir esi daha bulunmayan bir bayrak olusturmuslardir.

Sar1: Merkez, giines, bolluk, toprak.
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Eski Tiirk devletlerinin bir ¢ogu kendisini merkez olarak kabu ettiginden besinci yon
kabul edilen merkezin rengi olan sariy1 bayraklarinda kullanmiglardir. Sar1 altin  ve
giinesin rengi olmasindan dolayr bolluk ve bereketi de simgeleyecek sekilde

kullanilmustir.

Kadin ve Erkek Resmi: Bayrakta kadin ve erkek resminin yan yana yer almasi, kadin
ve erkegin devlet yonetiminde ortak s6z sahibi oldugunun kanit1 gibidir. Yo6netimde

hakan ve hatunun ortak s6z sahibi olarak yiiriittiikleri bir devlet anlayisina sahiplerdi.

3.13.5. 9. Karahanhlar

62.Fotograf: Karahanh Devleti Bayrag
Karahanlilarin bayragi sari zemin tiizerinde dokuz kollu bir tugun sembollestirildigi

goriilmektedir.
Sari: Merkez, giines, bolluk, toprak.

Sar1 Tirk kiiltiirinde yon sembolizmi igerisinde merkezi ifade etmektedir. Giinesin
renginin sar1 olmasindan dolay1 giinesin sembolii olarak diisiiniilmiistiir. Sar1 topragin

bolluk ve bereket sembolii olarak da kullanilmistir.
Dokuz Tug: Hakanlik sembolii

Tug Tirklerde devlet sembolii olarak kullanilmig, devletin sembolii de hakan
oldugundan tug ayni zamanda hakanin da simgesiydi. Fuat Kopriili, Tirklerde
“Hakanin dokuz “tug:bayrak™ olur ve bu turuncu kumastan yapilirdi” (Kopriilii, 2005:
42) demektedir. Bu tarif tam anlamiyla Karahanlarin bayraginda bulunan “dokuz tug”un
kullanilma nedenini agiklamaktadir. Dokuz Tug Tiirklerde Hakani temsil etmektedir.
Kumas bayraklar olusmadan 6nce hakanin ¢adir1 6niine dikili olan dokuz tug, kumas

bayrak anlayis1 gelisince, iizerine islenerek hakani simgelemistir (Ogel, 1993a: 80).
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3.13.5. 10. Gazneliler

63.Fotograf: Gazneli Devleti Bayrag:
Gaznelilerin bayragi, yesil zemin {izerinde beyaz hilal ve govdesi sari, kuyrugu beyaz

tavus kusu simgelenerek olusturulmustur.
Yesil: Bahar, Bereket, Dirilik, Genglik, islamiyet

Yesil baharin sembolii kabul edilmektedir. Baharin gelmesi ile beraber tabiatin
canlanmas1 s6z konusudur. Baharla beraber yenilenen tabiat, yesille kendisini
gostermektedir. Yeseren tabiat bereket ve bolluk semboliidiir. Yesil biitiin canlilarda bir

yenilenme ve canlilik hissi uyandirir. Bu yiizden yesil dirilik ve genclesme semboliidiir.

Eski Tirk devletlerinden Avarlarin bayrak zemini de yesildir. Tirklerin  yon
sembolizminde dogunu sembolii olarak mavi ile beraber yesili de  kullandigi
bilinmektedir. Onceden de yesil rengi kullanan Tiirkler Islamiyet’i sectikten sonra
kendileri igin yesilin ifade ettigi anlamlardan birisi de Islamiyet’in sembolii olmustur.
Diinyanin her yerinde yesil Islam’m rengi olarak bilinmektedir. Islam sancaginin

renginin yesilin olmasindan dolayr da Gazneliler igin Islamiyet isaret etmekteydi.
Tavus(Humay): Hakimiyet, Koruyucu Iye, Talih, Zarafet ve giizellik semboliidiir.

Tiirk kiiltiiri icerisinde “Koruyucu ruhlar temsil eden kaz, turna, tavus (Humay)gibi
bazi kuslarin Tiirk cemiyetinde kanat, kemik veya tiiylerinin samanlik, alplik,
hakimiyet, kuvvet, cesaret, kiz-giizellik, ugur, bereket, niyet ve siis unsuru olarak”
(Elgin, 2003: 3) kullanilmistir. Gaznelilerin bayraginda da hakimiyet sembolU olarak

hilalin yaninda, tavus(Humay) kusunun kullanildigini gérmekteyiz.

Humay, Umay, Huma gibi ¢esitli isimlerle anilan ve Tiirk kiiltiiriinde koruyucu talih ve
baht verici 6zelligi olduguna inanilan iye gosterisli bir kus seklinde tasvir edilmektedir.
Insan ve insamin deger verdigi biitiin varliklar1 kétiiliikten koruyan bir iye olarak
diistintilmiistiir. Tiirk topluluklarinda Humay (Umay) ile ilgili ¢esitli inaniglar da

mevcuttur.
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Tavus kusunun g6z alict parlak renkli tliyleri, uzun bacaklart bulunmaktadir. Tavus
kusunun gosteriglisi kuyrugunda bulunan telek(tiiy)lerden ileri gelmektedir. Bayrakta
tavus kusunun islenmesi, bu kusun hakimiyet sembolii olmasi, Tirk kiiltiiriinde
koruyucu iye olarak bilinmesi, zarafeti ve gosterisi temsil etmesi hem de Gaznelilerin

bulundugu bolgenin bu kuslarin dogal yasam alanlar1 olmasindan ileri gelmektedir.
Hilal: Hakimiyet, Islamiyet, Gece, Gokyiizii

Gok sembolizmi igerisinde degerlendirebilecegimiz ay sembolizmi, Tirk kiltiirt
icerisinde Onemli bir yer tutmaktadir. Gilines ve yildizlarla beraber ve giinesle ikili
olusturacak sekilde ele almmustir. Tiirklerin medeniyetlerinin koklerini barmdiran Ig
Asya’da sekillenen bu semboller Gok Tanr1 sembolizmi ile de iligkilidir. En eski Tiirk
yapit ve metinlerinde tespit edebildigimiz hilal, Tiirklerle beraber Islamiyet’e sembol
olmustur. Tiirk sanatimn Islam o©ncesi eserleri incelendiginde bu gercek daha iyi

anlasilacaktir (Esin, 1972: 313-338).

Hilale baktig1 yone gore g¢esitli anlamlar yiiklenmistir. Soysal’a gore Tiirk kiiltiiriinde
saga bakan hilal giicii, kuvvet ve kudreti sembolize etmektedir. Son bin yilda hilale
yiiklenen anlamlar igerisinde sola ve yukari bakan hilal i¢in, yasan, saghk (Tirk
Kizilaymim semboliinde oldugu gibi) anlamlari yiklenmistir(Soysal, 2010: 217).
Gazneliler hilali bayraklarina hem tarihsel siiregte Tirk kiiltliri i¢erisinde yiiklenen
anlamlar bakimindan bir hakimiyet sembolii olmasi sebebiyle hem de biitiin diinyada

Islam’1 simgelemesi sebebiyle kullanmis olmalidur.

3.13.5. 11. Biiyiik Sel¢uklu imparatorlugu

64.Fotograf: Biiyiik Selcuklu imparatorlugu Bayrag

Biiyiik Selguklu Devleti beyaz ¢ift basli kartal sembolii ve siyah renk gerilmis yay ve ok
resmi olan mavi bir bayragi kullanmiglardir.

Mavi: Gokylizii, Tanr1 makami, sonsuzluk

Biiylik Selguklu Devletinin Bayraginda islenmis zemin rengi olan mavi, gokyliziiniin

rengidir. GOk sembolizmi igerisinde Tanrinin gokte oldugunu diisiinen Tirkler
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gokyiiziinii kutsal kabul etmistir. Tiirkler icin gokylizii, daha c¢ok yaratict varligin
yasadig1 mekan olarak tasavvur edilmis ve gokyiizli, Tanrinin mekanin1 simgelemistir.
Ayni zamanda gok yiiksektir, ulasilmasi imkansizdir ve saygi gosterilen bir mekandir.
Bu sebepten Tann ifade edilirken gokte bulundugunu belirtmek ve onu yiiceltmek

amaci ile “ Gok Tanr1” ifadesi kullanilmistir.
Ok -Yay: Hakimiyet ve tabiiyet

Oguz gurubundan olan Selguklular i¢in ok ve yayin ayri bir 6nemi vardir. Oguz Kagan
destaninda Ok-yaya verilen énem biiylik oranda Tirk devlet gelenegi ve hakimiyet
anlayis1 ¢ercevesinde kullanilmis olmasidir. Tiirklerde yay her zaman oka iistiin kabul
edilmistir.

“Yayin oka iistiinligii, oku atmasindan, onu yonlendirmesinden ileri gelmektedir.

Bu sebeple hakim unsur, idare edici unsur yay ile, bagli unsur, idare edilen unsur

da ok ile ifade edilmektedir. Bunun yaninda Tiirk cemiyetlerinde devam eden

toreye gore ailede soz ve yetki sahibi, aileyi temsil eden biiyiik ogludur. Kii¢lik

ogul agabeyine tabidir. Oguz Name’de Oguz’un biiyiik ogullarinin yay ile ifade

edilmeleri, padigahligi uhdelerinde bulundurmalari, orduda sag kanadi teskil
etmeleri, bu gelenekle yakin iliskilidir” (Erarslan, 1988: 7).

Tiirklerde ok siyasi bir anlam yiiklenerek bir devlet sembolii haline gelmis ve “Sonraki
devirlerde ok gondermenin bir davet ve tabiiyet sembolii olmaktan bagka
hiikiimdarlardan beylere, biiyliklerden kiiciiklere, bir nevi taltif, tevecciih ve dostluk

alameti” (Turan, 1945: 312) olacak sekilde kullanilmistir.

Bahaeddin Ogel’e gore yay1 sadece hakimiyet ve hiikiimdarlik sembolii olarak gérmek
yanlistir. Ciinkii Oguzlarin inancinda “yay” bastanbasa gokyiizlinii kaplamaktaydi.
Yayin sekli de gokyiizii arasinda bir benzerlik kurarak yayr gokyiizii sembolii olarak
kullanmiglardir. Yine yay ile gok kusagi arasinda da iliski kurmus olan Tiirkler, gok
kusagina “ebem kusag1” demis ve bunun tanrinin altin yayr oldugunu diisiinmiislerdir

(Ogel, 1971: 87-88).
AK : Ak renk, temizlik, yiicelik ve bilgelik sembolii

Kartal: Tanrimin elgisi, Tiireme sembolii, Kuslarin efendisi, gii¢ sembolii

Kartal ¢ok yiiksekten ucabilme 6zelligine sahip oldugu i¢in “Yakutlarin inanglarinda da
en yiiksek ruhlar: tasityan hayvanin kartal oldugu goriisii hakimdi. Kartal, Tanr1 ile insan

arasinda el¢i olarak kabul edilirdi (Aslan, 2005: 79) . Kartal, Tiirklerin ongun/t6z
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mertebesine yiikselttikleri dnemli bir semboldiir. Yiiksekten u¢malar1t sebebiyle gore
“tanrin elgisi”(Ogel, 1995:559), kuvvet ve kudret sembolii olarak goriilmiislerdir.
Kartal1 bir¢ok toplum kendisine sembol olarak kabul etmis, diin oldugu gibi bu giin de
bayrak veya sancaklarinda veya devlet armalarinda kullanmaktadirlar. Kartal sembolii
tek basl, ¢ift bash ya da karisik govdeli(grifon) olarak tasarlanmig g¢esitli kullanimlari

olmustur.

3.13.5. 12. Harzemsahlar

65.Fotograf: Harzemsahlar Bayrag:

Kara: Biiyiik, Ulu, Yigit.

Kara kelimesi bir renk ifadesi olarak yonlerle beraber kullanilmis ve Kuzey yoniiniin
sembolli olmustur. “Ciinkii cesitli kavimler ile kiiltiirler, kuzeyin karanliklar {ilkesi
oldugu tizerinde birlesmislerdir” (Yagbasan-Askin, 2006: 3). Yon sembolizminde
karsimiza ¢ikan Kara renk, belki de karanlikla 6zdeslestirildigi icin Tirklerde biiytik,
ulu ve saygt duyulacak bir anlam da yiiklenmistir. Ciinkii karanliklar iilkesi biiyiiktiir,
ucsuz bucaksizdir. Bu ugsuz bucaksizlik kimi zaman tirkiitiicli olmus ve Tiirk¢e’de kara
olumsuzluklari ifade eden bir renk haline gelmistir. Her ne kadar olumsuzluk ¢agristirsa
da “Olumlu anlamda; beylere verilen lakaplarda yigit, kahraman ve alp kisi
anlamindadir” (Yagnasan-Askin, 2006: 3). Halk arasinda bir olumsuzluga, haksizliga
kars1 gelmede goziinli budaktan sakinmayan kisiler i¢in “gdzii kara” ifadesinin
kullanilmas: bundan olsa gerek. Harzemsahlar devletinin bayraginin kara bir zemin
olmasi, kara rengin kiiltiirimiizde “biiyiiklik, wululuk ve yigitlik” sembolii
olmasindandir. Harzemsahlar’in siyah bayrak kullanmasinda Biiyiik Selguklular’in da
etkisi olmustur. Zira Biiylik Selguklular, kullandiklar1 beyaz ¢ift baslh kartal sembolii ve
siyah renk gerilmis yay ve ok resmi olan mavi bayrak yaninda son yillarinda
“Abbasilerin tesirinde kalarak siyah bayraklar kullanmiglardir” (Soysal, 2010: 218).

Benzer bir durum Gazneliler i¢in de gegerlidir.
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3.13.5. 13. Altinordu Devleti

O
= =

66.Fotograf: Altinordu Devleti Bayrag:

Altinordu Devletinin bayragi, beyaz bir zemin {lizerine islenmis damga ve onun iizerinde
yukariya bakan kirmizi bir hilal seklindedir. Bayrak bu sekli ile bir insani
animsatmaktadir. Damgani alt tarafinda iki yana uzayan ¢izgisi ayaklar, yukar1 uzantisi
gbvde, saga ve sola biikiilen ve diiz ¢izgi seklinde yanlara agilan bdliim kollar, tizerinde

bulunan hilal ise bas kism1 animsatmaktadir.

Ak: Temizlik, Bilgelik/UIuluk sembolii; Batinin sembolii; devletin ululuk, adalet ve

giicliiliigliniin sembolii
Kirmzi/Al : Koruyucu Ruh, Ocak (ev), Yasam, Dirlik, Bagimsizlik, Hiirriyet, Giiney

Renk sembolizmine biiyiik bir nem veren Tiirkler, diger renklere oldugu gibi kirmizi
renge de tarihi ve kiiltiirel anlamlar1 dogrultusunda deger vermistir. Kirmizi renge
yiiklenen koruyuculuk anlami “Tiirklerin en eski inanglart ile ilgili olarak onlarda "Al Ruhu"
veya "Al Ates" adlar1 verilen bir ates tanrisinin yahut da hami (koruyucu) bir ruhun varlig
(Geng, 1997: 13) ile iliskili olarak yiiklenmistir. Kiltirimiizde kirmizi renge yiiklenen
anlamlar icerinde giinessin ve savag tanri(iye)sinin, atesin, hiikiimdarligin, askin, eril ve
evlilikle ilgili konularin sembolii olmak da vardir( Coruhlu, 2002: 186). Ates ve ocagin
kirmiz1 ile simgelenesi 6nemli bir simgeciliktir. Bayraklara tasinan kirmizi bu yoni ile
ocagin bir anlami olan aileyi ve ¢ogalmayr sembolize etmektedir. Erilligin sembolii
olmas1 hakimiyet sembolii haline gelmesini saglamigtir. Tiirk kiyafet ve bayraklarinda
kirmiz1 rengin goriilmesi, ait olmay1 da simgeler. Ciinkii kirmiz1 kiiltiirlimiizde 6nemli
bir yeri olan canlilarin hayatta kalmalarin1 saglayan “kan”1 sembolize etmektedir.
Burada kirmizi ile ifade olunan kan, kutsal Tiirk kanidir ve Tirk mensubiyetini
simgeler. Tiirk bayraklarindan bahsederken Kaggarli “Tirk bayraklarmin rengi
kirmiziydi.” (Kasgarli, 1941: 186) demektedir. Burada bahsedilen “Kasgarli’nin, bir

savas sahnesini tasvir etmek amaciyla sdylenmis oldugu “Agdi kizil bayrak-Togd1 kara
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toprak” seklindeki bir beytinden, bu kizil bayragin Tiirklerde genellikle “savas bayragi”
olarak kullanildig1 anlasilmaktadir” (Geng, 1997: 17).

Hilal: Hakimiyet, Islamiyet, Gece, Gokyiizii (Bknz. 3.15.10. Béliim)

3.13.5. 14. Biiyiik Timur imparatorlugu

&b

67.Fotograf: Timur Imparatorlugu Bayrag

Biiyiik Timur Devletinin bayraginda Tirkler i¢in kutsal kabul edilen renk olan mavi
zemin stiine, Tirk kiltiirti igerisinde gok sembolizminde biiyiik bir 6neme sahip olan
ve Tiirk soylu devletlerin bayraklarinda ¢esitli sekilleri ile sik karsilastigimiz ay, licgen
seklinde dizilmis ii¢ tane dolunay ile simgelenmistir.

Mavi: Gokylizii, Tanr1 Makami, Sonsuzluk

Ay: Giimiis, Soguk, Eril, Ayna

Biiyiikk Timur Devletinin bayraginda bulunan ay, Tirkler i¢in renk sembolizminde
Oonemli goriilmiis ve glimiis renginden dolayr ayr glimiisiin sembolii olarak
diisiinmiislerdir. Kendi 151g1n1in olmamasi ve giinesin 15181n1 yansitmasi sebebiyle de bir
ayna olarak disiinilmustir. “Tirklerde de gilines sicakligin ay ise soguklugun
semboliiydi”(Isik, 1994: 85). Tirklerde Ay “soyut olarak kutu, somut olarak ise veziri
temsil ettigi goriilir (Baser 1995: 55-69).

3.13.5. 15. Babiir Imparatorlugu

68.Fotograf: Baviir imparatorlugu Bayrag

Sar1: Merkez, Giines, Bolluk, Toprak
Kirmuzi/Al: Koruyucu Ruh, Ocak (ev), Yasam, Dirlik, Bagimsizlik, Hiirriyet, Gliney
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3.13.5. 16. Osmanh imparatorlugu

(»

69.Fotograf: Osmanh imparatorlugu Bayrag

Sultan I11. Selim (1789-1807) zamanina kadar Osmanli Devleti’nde kullanilan
sancaklarda ¢ogunlukla yildizi bulunmayan daha ¢ok yesil ve beyaz renkte olan
sancaklar kullanilmislardir. Bayrak ve sancaklara ¢ok 6zel bir 6nem veren yenilikei
ve sanatkar bir devlet adamui olan III. Selim kirmizi renkte sancaklarin sekiz koseli
Ziihre yildizini {izerine yarim Ay’1n yani hildlin yanina ilave edilerek bundan sonra
devamli1 boyle kullanilmasin1 emretmistir (Soysal, 2010: 224).

Kirmzi/Al: Koruyucu Ruh, Ocak (ev), Yasam, Dirlik, Bagimsizlik, Hiirriyet, Giiney
Hilal: Hakimiyet, Islamiyet, Gece, Gokyiizii
Sekiz Koseli Yildiz (Tiirk Giinesi): Dogu, Hiikkiimdarlik, Giizellik, Altin,

Tiirk kiiltiirii igerisinde gok sembolizmi igerisinde sekiz koseli yildizda vardir. Osmanli
Devletinin bayraginda goriilen sekiz koseli yildiz, Tirklerin tarihsel koklerinde derin
anlamlar1 olan giines sembolizmi ve sekiz koseli oldugu diisiiniilen Ziihre yildizinin

sembollestirilmesi ile iliskilendirilir.

Glines, dogdugu yoéniin yani dogunun sembolii olarak goriilmiistiir. Giinesin dogdugu
yon giinesten dolay: kutsal kabul edilmis ve Tiirklerde dogu Hiikiimdar1 temsil etmistir.
Hakan her zaman doguda oturmustur ve dogu yon esas yon olarak kabul edilmistir. Sar1
renkte olmasi sebebiyle altinin sembolii olarak ele alinan giines diinyanin, aydinlanmasi
ve tabiatin 1stnmasini saglamasindan dolay: kutsal kabul edilmistir. Giines parlaklig1 ve
g6z aliciligi ile giizelligin sembolii olarak da diisiiniilmiistiir. GOk cisimleri igerisinde en
cok onem verilendir. Sekiz kdseli yildiz olarak sekillendirilen bu gilines Tiirk Giinesi
olarak isimlendirilir. Sekiz koseli yildiz kendisine verilen 6nem ve yiiklenen anlamlar
dogrultusunda Osmanli Devletinin kullandig1 bayraga da islenerek hukuki bir sembol

olarak kullanilmstir.
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3.13.6. Giiniimiiz Tiirk Devletlerinin Bayraklari

3.13.6. 1. Tiirkiye

C-

70.Fotograf: Tiirkiye Bayrag:

Tiirkiye Cumhuriyeti’nin bayragi, Osmanli Devleti’nin son donemlerinde kullandig:
resmi bayragi olan, kirmizi zemin iizerine ayin hilal seklinin saga tarafa bakar vaziyette
ortasinda bes koseli bir yildiz bulunan bayragidir. Ay yildizli al bayrak olarak ifade
edilmektedir. Tiirkiye Cumhuriyeti Devletinin bayrag: bir biitiin olarak Tiirk milletini

temsil etmektedir.

Bayragin zemin renginin kirmizi olmasi, ay ve yildizin kullanilmasi resmi bir devlet
sembolizmi ile agiklanmamis, gerek Osmanli Devletinde kullanilmasi ve gerek Tiirkiye
Cumhuriyeti Devletinde kullanilmasi arastirmacilar tarafindan tarihi anlam kokleri ile

iliskilendirilmistir.

3.13.6. 2. Azerbaycan

(=

71.Fotograf: Azerbaycan Bayrag

Azerbaycan Cumhuriyetimin bayragi hakkinda ilk hiikimet karar1 1918'de
alinmistir. Buna gore, Azerbaycan bayragi mavi gok rengi, kirmizi ve yesil yatay
seritlerden olusmustur ve kirmizi zemin {izerinde ak renkte saga bakan bir hilal ve
sekiz koseli bir y1ldiz bulunmaktadir.

Bayraktaki gok renk Turklugi, yesil renk Islamiyet’i, kirmiz1 renk ise uygarlig
temsil etmektedir. Bu bayrak Ismail Gaspirali tarafindan olusturulmustur
(http://www.turansam.org).
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3.13.6. 3. Kirgizistan

72.Fotograf: Kirgizistan Bayrag

Kirmiz1 bir zemin iizerinde 40 kollu sar1 bir giines semboliiniin i¢indeki geleneksel
Kirgiz Yoriik c¢adir1 simgesinden olusur. Bayraktaki giinesin 40 kolu Manas
destanindaki 40 Tirk boyunu simgeler kimizi renk cesareti, sar1 giines ise baris ile
zenginligi ifade eder ( http://www.turansam.org).

3.13.6. 4. Kazakistan

73.Fotograf: Kazakistan Bayragi

Mavi kumas Tiirkiiliigii simgeler. Ayrica Kazaklarin hakli oldugunun semboliidiir.
Altin renkli serit eski Altin ordasiniz, ayrica Kazakistan’a 6zgli olan kiiltlirii
simgeler. Giines Kazaklar’in varhigimi ve 32 giines 1s1mm1 da gelecegi ve Kazak
boylarim1 simgeler. Sahin Kazak oOzgiirliigiinii ve bagimsizlik simgeler
(http://www.turansam.org).

3.13.6. 5. Tiirkmenistan

74.Fotograf: Tiirkmenistan Bayrag

Bayragin sol tarafinda kalin bir serit olarak uzanan "Tirkmen halis1" motifi yer
almaktadir. Tiirkmen halisi ve yesil zemin, Tiirkmen tarihini sembolize etmektedir.
Capraz olarak dizayn edilen yarim ay gelecegi, bes yildiz ise Tiirkmen vilayetlerini
sembolize etmektedir. Hali motifleri ise Tiirkmen boylarin1 sembolize etmektedir.
Ay ve yildiz motiflerine Tirk halklarinin kullandigi bayraklarda siklikla
rastlanilmaktadir. (http://www.turansam.org).

223



3.13.6. 6. Ozbekistan

75.Fotograf: Ozbekistan Bayrag
Ozbekistan bayragimin sembolik anlam icin pek ¢ok teori ileri siiriilmiistiir.

Bunlardan bir tanesine gore, 12 yildiz Ozbek vilayetlerini; mavi zemin Tiirkliigi,
beyaz zemin adaleti, yesil zemin ise konukseverligi temsil etmektedir. iki ince
kirmiz1 ¢izgi ise "giiclii olmakti anlatmaktadir. Yarim ay ise, "yenilenmeyi
anlatmaktadir.

Bagka bir goriise gore 12 yildiz; 12 takvim ayin ye da burcu anlatmaktadir. Yarim
ay Islam’1 sembolize etmektedir. Beyaz zemin ve renkler pamugu, yani iilkenin ana
semboliinii anlatmaktadir.

Bagka bir goriise gore, mavi suyu, beyaz barisi, yesil ise doga simgesini temsil
etmektedir. Kirmiz1 seritler ise bu oOzellikleri birlestiren yasam giiciinii temsil
etmektedir (http://www.turansam.org).

3.13.6. 7. Kuzey Kibris Tiirk Cumhuriyeti
SR T——
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76.Fotograf: Kuzey Kibris Tiirk Cumhuriyeti Bayrag:

Ortadaki ay yildiz Turkliigi, iistteki bar Tirkiye’yi, alttaki bar KKTC’yi simgeler.
Ayrica iki iilkenin goriiniiste ayr1 ama 6zde ayni oldugunu belirtmek icin Tiirk
bayraginin ayni renkleri zemin ve obje renkleri degistirilerek kullanilmigtir
(http://www.turansam.org).

3.14. Tiirk Kiiltiiriinde Evren ve Sembol Iliskisi

Insanin kendisini anlamasi ile beraber tabiati ve evreni anlamasi ve ifade etmesi de
semboller araciligi ile olmustur. Tabiat ve evren denince akla ilk olarak mitoloji
gelmektedir. Tiirk mitolojisinde yer alan yeralti, yerer iistii ve yukar1 dlem bagl bagina
birer sembolik unsurdur. Bu bdlimler igerisinde zikredilen yapilarla Tiirk mitolojisinin

bir semboller sistemi oldugunu sdyleyebiliriz. Tabiatla ilgili inang ve inaniglarimizin
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semboller araciligi ile ifade edildigi, kimi tabiat unsurlarinin da sembollestirildigi
goriilmektedir. Bu sembollestirmede tabiat unsurlar1 kimi zaman insanlara lakap olmus,
kimi zaman da isim. Tabiat unsurlari ile ilgili inanglarda daha ¢ok kutsal dag, kutsal
agac ve kutsal hayvan olarak sembollestirilmis ve kullanilmistir. Roux’a “Insanlar,
kendisini veya baska birisini bir hayvana veya bitkiye benzettiginde aslinda ona yakin
olma veya onun gibi olma fikrini ve istegini beyan etmektedirler” (Roux, 2005: 224).
Bu durum benzetme amaci ile hayvanlarin kullanilmasinda isnanlarin tavirlarindaki
degisiklikle giiniimiizde de tespit edilebilmektedir. Insanlarn hayvanlari kendilerine
veya baskalarina benzetme unsuru olarak kullanmalar1 toplumlsal boyuta da ulasarak

kurt Tiirkler i¢in, aslan Ingilizler i¢in, ay1 Ruslar i¢in kullanilmistir.

Sembolik anlatimin bir yolu da sayilari kullanmak olmustur. Kiltiirlimiizde sayilara
yiiklenen ¢ok ve gesitli anlamlar ve o anlamlarin arkasina insa edilmis genis kiiltiirel
yapilar bulunmaktadir. Say1 sembolizmini olusturan insandaki matematiksel ruhtur.
Willi Hartner sayilara ve say1 sistemlerine ait temel bir incelemede “Matematiksel ruh,
kendisini, insanlarin yasadigr ya da eski yasamlara ait maddi izlerin bulundugu her
yerde ortaya koyan baslangigsal insani 6gedir.” (Schimmel, 2000: 13) diyerek
insanoglunun sayilarla olan iliskisinin dogal bir insani 68e oldugunu vurgulamistir. Bu
dogalligin sonucu olarak sayilarin maddi ve manevi biitin unsurlarda islendigi
goriilmektedir. Ornegin bir sayisini ele alacak olursak; eski Tiirk inancinda yaratici olan
Gok-Tanri tekdir, birdir. Islamiyet’te de teklik sembolii Allah’1 nitelemektedir.
“Miisliman gizemciler acisindan, Allah'in adinin ilk harfinde oldugu gibi, Arap
alfabesinin ilk harfi olan elif harfinin sayisal degerinin 1 olmasi, onlara, her edebi
diizeyde sozciik oyunu ve kinaye icin olaganiistli bir olanak sunmaktadir. Biitiin
bilgelik ve bilgiyi kendi iginde barindirdigina gore alfabenin ilk harfini ve sayisal

degerini bilmek yeterli degil midir? Bir (Tek) Tanri'y1 bilmeye ulagsmis kisinin
baska higbir seye gereksinimi yoktur” (Schimmel, 2000: 255-256).

Iki sayis1 6nem verilen sayilar icerisndedir. Ikili yapilarm sembolii olarak
kullanilmaktadir. “Yaratilis ve yaratilistan dogan ikicilik (Allah’in cemali ve celali).
Sayisal degerleri iki olan b harfi diinyaya bir géndermedir” (Coruhlu, 2006: 204). Bu
diinyanin bir de 6teki yiiziinlin olduguna inang, yani bu diinyaya karsilik ahiretin olmasi
bu cagrisimi saglayan etmenlerdendir. Yine cennet, cehennem olgusu, iyi kotii, giizel

cirkin olgusu gibi ikilikler insan hayatinda 6nemli yer tutmaktadir.
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Ugsayisinin - sembollestirgi  varlik uygulamalar bulunmaktadir. “Siilikte bulunan
ticlemeye (Allah, Muhammet, Ali) isaret etmektedir. Baz1 Alevi topluluklarinda giines
Muhammed, ay Ali ve Ziihre (Coban, Colpan) Fatma” (Coruhlu, 2006: 204) seklinde
simgelestirilmistir. “Miisliimanlar {i¢ farkli bigimde "Allah ile" diyerek -vallahi, billahi,

tallahi- yemin ederler ve kefaret i¢in 3 giinliik bir oru¢ 6ngdriir” (Schimmel, 2000: 90).

Dort sayisinin sembollesmesini gesitli sekillerde olmustur. Dort sayist Diinyanin dort
yoniinii sembollemistir. Tirklerde dort yone dort komutan atammis ve Tiirk devletleri
bu sekilde diizen almuslardir. Dért yon anlayisimin Tiirklerin Islamiyet’i yorumlama
sekline de etki ettigini, Hoca Ahmet Yesevi’de dort yon anlayisinin dort kapi, kirk
makam anlayisina doniistiigiinii bunun Bektasilik’te ve Alevilik’te bugiin devam ettigini
gormekteyiz. “Saman’larin giydikleri (Manyak) adindaki hirkanin sag kolunda (dort)
cingirak bulunmaktadir. Abakan Tiirkleri din torenleri yapmak iizere (dort) kutsal kayin
agaciin yaninda toplanirlardi” (Uraz, 1994: 255). Dort ayn1 zamanda “Cennetteki dort
irmak kavramina isarettir. Islamiyet’te dort yasal esi, ilk dort halifeyi, dort ana mezhebi,
Allah’a ulagsmanin dort yolunu (seriat, tarikat, hakikat ve marifet) ifade eder. Dort sayisi
diinya mitolojilerinde goriilen ve dort temel unsur olarak bilinen “toprak, hava, ates,

su”yu sembolize etmektedir” (Coruhlu, 2006: 205).

Bes sayisi tildizlarla sembollesmistir. Milli semboller igerisnde yer alan bayraklarda en
cok goriilen yildiz seklidir. Bes sayisi nazar ile de iligkilendirilmistir. Bes parmakli el
Fatma’nin eli olarak diisiiniilmektedir. Nazara kars1 koruyuculuk anlami yiiklendigi i¢in
kiiltiir varliklar1 {lizerine islenmis olarak veya insanlarin {izerlerinde tasiyabilecekleri

sekilde ornekleri bulunmaktadir (Coruhlu, 2006: 206).

3.14.1. Tabiat ve Sembol Iliskisi

Tiirk diisiincesinde tabiat s6z konusu oldugunda karsimiza merkezinde ates, hava, su ve
topragin bulundugu dort ana unsur ve bunlarla baglantili ara unsurlar ¢ikmaktadir.
Zaman igerisinde bu unsurlar etrafinda sekillendirilmis dag, tepe, agag, orman, bitki,
hayvan vb. gibi kavramlari sembollestirerek bu konularda ¢esitli inang ve inanislar
olusturulmustur. Tiirklerin, gerek gilinlik yasantilarindaki uygulamalarindan, gerek
mitolojilerinde, bu tabiat varliklarim1 canli kabul ettikleri ve bu dogrultuda da

uygulamalarda bulunduklar1 goriilmektedir.
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3.14.1.1. Atesin Kutsallig1 ve Atesin Sembollestirilmesi

Insanlik tarihinin en énemli buluslarindan birisi kabul edilen atesin medeniyetler tarihi
acisindan Onemi biiyiiktiir. Vahsi yasamla medeni yasam arasindaki c¢izgiyi ates
¢izmistir. Ayn1 zamanda “Ates tasimasi ve siirekliligi zor bir unsurdur. Bu yiizden belli
bir mekanda bulunmasi gerekiyordu. Bu gereklilik insanoglunun yerlesik hayata
ge¢mesinde Onemli rol oynamustir” (Altinkaya, 1999: 63). Yerlesik hayatla birlikte
medeniyetlerin olugma siireci baslamistir. Atesin ilk olarak hangi topluluklar tarafindan
bulundugu bilinmemekle beraber, dogal sebeplerle olusabilen atesin kaynaginin yine
tabiat oldugunu soyleyebiliriz. Yildirim diismesi sonucu olusan atesten hareketle
eskiden beri Tiirk topluluklari arasinda atesin gokten indigi ve onun temizleme,
arindirma ve saflastirma giicline sahip oldugu inanci hakim ve yaygindir. Atesin gokten
inmesi inanis1 Tirklerin atesi kutsal kabul etmelerini saglamistir. Atesin toplumlar igin
onemli olmasi, onu biitiin toplumlar i¢in kutsal mertebesine ulastirmistir. Kimi
toplumlar bu kutsallig1 tapinma derecesine ylikseltmis ve onun adina tapinaklar insa

etmislerdir.

Atesin Ozellikleri dikkate alindiinda, yakici kudreti korkuyu, sicakligi 1sinmayi, 15181
ise aydinlig1 temsil etmistir. Tiim bu 6zellikleri ile dogal olaylarla da iliskilendirilmis
ve en biiyilik 1s1 ve 151k kaynagi olan giinesle ates arasinda bir bag kurularak giinese
tapinma sekline de donlismiistiir.
“Insanlik tarihinin gelisme siireci igerisinde atesin bulunmasindan onceki hayat
sartlar1 ile sonrasinda goriilen farklar ates {izerindeki diislinceleri yogunlastirmistir.
Dolayisiyla insanligin sahip oldugu kiiltiirel degerlerin de etkisiyle her toplum atesi

kendine gore yorumlamig ve atesin icadma iligkin her milletin kendi milli
kiiltiiriinde ¢esitli inanislar ortaya ¢ikmustir” (Kirci, 1998: 398).

Ates bircok kiiltiirde sadece tanrilarin sahip olabilecegi bir varlik olarak algilanmis ve
bu sebepten kutsal olarak kabul edilmistir. Atesle ilgili olarak ¢esitli milletlerde goriilen
en giiclii inanma atesin tanr1 kabul edilmesidir. Eski Cin dininde ates tanrisinin
bulunmasi, Japon dini olan Sintoizim’de ates tanrisinin bulunmasi, Mu uygarliginda ve
eski Misir’da tanrinin atesin sembolii olan Uggenle sembolize edilmesi atese yiiklenen
anlamlarla ilgilidir. Ates, sembol olarak Hiristiyan ayinlerinde mum yakma, Budistlerde
oliilerin yakilmasi seklinde devam etmektedir (Isik, 2004:53-62). Ahmet Yasar Ocak’in

tespitlerine gore “ates Hint ve Iran inanclarinda temel bir yer kazanmistir. Ozellikle
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Zerdiisliigiin  ve Mazdeizm’in ana esaslar1 ates ibadetine dayanmaktadir” (Ocak,
2002:241-242). Ates birgok toplumda temizleyici ve hayati yenileyici Ozelliklere
sahiptir. Ortagag doneminde goriilen salgin hastaliklarda ates yakici yok edici 6zellikleri
ile insanlar i¢in kurtarici olur. Ates sayesinde mikroplarin 6ldiiriilmesi saglanir ve ates
temizleyici olarak karsimiza ¢ikar. Insan ruhunun nur, yani atesten yaratilmis olmasi
atesin hayat yenileyici olduguna inanilmasini saglarken, ates dogrudan dogruya kutsal
ruhu simgeleyecek sekilde kullanilmaktadir. Atesin, g¢esitli toplumlarda enerjinin ve
ilhamin kaynagi olarak kabul edildigi de goriilmektedir. Atesin yikma, yok etme
giicinlin yaninda, efsanevi Anka kusu Orneginde gorildiigii gibi, yeniden dogusu,
varolusu saglamasi 6zelligi de vardir. Bu yonii ile ates yeniden dogusun ve varolusun da

semboludur.

Atesin kutsalligi ile ilgili inaniglar gliniimiiz toplumlarinin inanglart igerisinde de
yasamaktadir. Kur'an-i Kerim’in Enbiya suresinde Nemrut’'un Hz. Ibrahim’in atese
atilmasi ve atesim Hz. Ibrahim’i yakmamasi hadisesi anlatilmaktadir. Bugiin Islam
toplumlar1 tarafindan sik¢a konu edilen, kadin ve erkegin birlikte ibadet edip
edemeyecegi konusunda ates aydinlatici olmustur. Hoca Ahmet Yesevi’nin dergahinda
kadin ve erkeklerin bir arada ibadet etmesine karsi ¢ikanlara Yesevi Hazretleri agzi
mithiirlenmis bir kutu gonderir. Kutuyu alanlar agz1 miihiirlii kutuyu aginca yanan bir
ates ve yaninda kuru olmasina ragmen tutugsmayan bir pamuk goriirler. Burada pamugu

yakmayan ates, Hz. Ibrahim’i yakmayan atestir (Korkmaz, 2001:333).

Atesle ilgili inaniglar Hristiyanlikta mum yakma olarak devam etmektedir. Hristiyanlik
inancinda kiliselerde yanan mumlar hayati simgelerken, sonmiis mumlar 6limi
simgeler. Yahudilikte milli ve dini sembol niteligi tagiyan “Memora” ad1 verilen yedi
kollu bir samdan mevcuttur. Bugiin Olimpiyatlarda yakilan ates Yunan mitolojisindeki
Olympos’tan ¢alinmis sir olan atesi temsil etmekle beraber, bu oyunlarin uluslararasi

tine kavusmasindan sonra sporlarin baris ve kardeslik coskularini temsil etmektedir(Isik,
2004:58-61).

Biitiin inan¢ ve inanislarda Atesle ilgili inanma ve uygulamalar mevcuttur. Bu
inanmalar icerisinde ortak olan cehennem olgusu ile beraber gelisen atestir. Zira
cehennem olgusu biitiin inanglar igin vardir. Bu ikilik anlayisinin bir sonucudur. lyi-

kotii  iligkisinde oldugu gibi cennet ve cehennem ikiligi sonucunda kétiilerin

228



cezalandirilacag yer olarak cehennem goriilmektedir. Inananlar icin giinahlar1 kadar
yanacaklar1 yer atestir. Ismet Zeki Eyiipoglu Anadolu Inanglari isimli ¢alismasinda
cehennem olgusunun ¢ikis noktasi olarak tabiati gostermektedir. Eyiipoglu’ya (1998:
85) gore “Atesin insani irkiitiici bir anlam kazanmasi biraz da doga olaylarmin
etkisiyledir. Yildirimlar, glines yakmasi, yanginlar bu korkunun dogmasina yol agmustir.
Dinlerin ileri slirdiigli cehennem atesinin kaynagi da bu doga olaylari”dir. Bu
yaklasimda atesin yakici giiciiniin etkisi géz ardi edilmemelidir. Her seyin bir karsiligi
oldugunu diisiinen insan, sevap ve giinaha da karsilik bulmus, glinah karsisinda en
siddetli 1stirab1 verecek olan atesle iliskili cehennem olgusunu gelistirmistir. Bu olgu
semavi dinlerden ¢ok dnce gelismis ve toplumlarin mitolojilerinde islenmistir.
“Tiirklerde ates kutsal sayilmaktaydi. Eskiden beri Tiirk topluluklar arasinda atesin
gokten indigi ve onun temizleme, arindirma ve saflastirma giicline sahip oldugu
inanc1 hakim ve yaygindir. Altay ve Yakut Tiirkleri, atesin varliginda bulunduguna

inandiklar1 bu giice veya ruha, bugiin “ot idi”, yani ‘“atesin sahibi” adini
vermektedirler” (Koca,2000:171-172)

Ates, Tirklerde bir kiilt derecesine yiikselen Onemli tabiat varliklarindandir. Ates
kelimesi Tiirkce kokenli bir kelime olmamakla beraber yiizlerce yildir Tiirk halk:
tarafindan kullanilmakta ve Tiirkler deger yargilarin1 bu kelime tlizerinde yasatmaktadir.
Ates kelimesinin dilimizde kullanilmaya baslamasi ile ilgili Harun Giingdr su tespiti
yapmaktadir:
“Tiirkler Olagantistii hiirmet gosterdikleri ates icin “od-ot” kelimesini
kullaniyorlardi. Ancak daha sonra Sogd ve Taciklerin etkisi ile Farsca “Atis-Ates”
sOziinii kullanmaya bagladilar. Od kelimesi ise giiniimiizde “od diistiigii yeri yakar”

gibi baz1 terim ve atasozleri ile atesin yakildigi yer olan “Ocak” kelimesinde
varligin1 devam ettirmektedir” (Giingor, 1998: 329).

Ates binlerce yildir 1sinma ve aydinlatma gibi faydalarimin yaninda madenlerin
eritilmesinde ve sekillendirilmesinde sagladigi kolaylik sayesinde, medeniyetlerin
gelismesine de katki saglamistir. Bu katki Tirklerin Ergenekon Destaninda ele alinmig
ve Tirkleri tarithin eski demirci milletleri arasinda yer almasini saglamistir. Atesi
kullanmay1 6grenen Tirkler bunu kilig, ok ucu vb. gibi silahlar yapmada kullanarak

savascilikta zamaninin iistiin milletlerinden olmustur.

Ates eski Tiirk dini igerisinde kiilt olusturacak boyutta bir yapiya sahiptir. Bu yiizden
Tirk mitolojisinde ates tanr1 tarafindan Tiirklere verilmis bir armagan olarak

islenmektedir. Bahaeddin Ogel’e (1971:54) gore “saman dualarinda fazlasiyla sozii
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edilen ates, Yunan mitolojisinde oldugu gibi tanrilarin katindan, yani Olimpos’tan
calmmus bir sir degil, aksine tanr1 Ulgen’in verdigi bir armagandir”. Bu yaklasim bile
farkli kiltiirlerin atese nasil yaklastiginin bir gostergesidir. Tiirk mitolojisinde atesin
Tiirklere armagan edilmesini Abdulkadir Inan su sekilde anlatmaktadir:

“IlIk insanlar meye ve otla beslendikleri igin atese ihtiyaclar1 yoktu. Tanr1 onlara et

yemelerini emrettikten sonra atese ihtiya¢ duyuldu. Ulgen gokten biri kara, biri ak

iki tag getirdi. Kuru otlart avucunda ezerek bir tagin ilizerine koyup digeri ile vurdu,

otlar ates aldi. Ulgen boylece ilk defa ates yakmasini insanlara 6gretip “bu ates
atamin kudretinden tasa diismiis atestir” dedi” (Inan, 1995: 66).

“Goktiirk efsanesinde, atesi ilk defa bularak Tiirklere 6greten efsanevi bir atadan
bahsedilir. Goktiirklerin bu atasi yar1 insan yar1 da Tanr1 seklinde idi. Soguktan
biiyiik bir 1stirap ¢eken Tiirkler, onun atesi bulmasi sayesinde isinabilmigler ve
yemeklerini pisirebilmisler” (Ogel,1971: 54).

Atesin Tiirkler tarafindan kutsal sayilmasi ve ates etrafinda olusturulan dinsel ve
biiyilisel uygulamalart kimi aragtirmacilarin Tirklerin atese taptigi seklinde yorumlar
yapmasina neden olmustur. Bu durum arastirmacilar arasinda ihtilaf yaratmistir.
“Orta Asya’da atesin kutsal sayilmasimi Zerdiislikle ilgili goren F. Ratsel’e karsi
Gumilev, Goktiirklerin atesi kutsal saymasiyla Zerdislikteki ates kiiltii arasinda
yalnizca dig goriiniis itibariyle benzerlik oldugunu belirtir. Ona gore Iran’da atese

tapilirken, Goktiirklerde atesle kotii ruhlar kovulmakta, yani ates biiyii unsuru
olarak kullanilmaktadir (Coruhlu: 2002: 50).

Diinyanin diger milletleri gibi Tiirkler de atesi ¢cok farki amaclar i¢in kullanmiglardir.
Ates, kotiiliikkleri giderici, iyilestirici veya Onleyici, temizleyici, sifa verici, kuvvet
verici, bereket ve ugur getirici olarak dinsel ve biiyiisel torenlerde kullanilmis ve bugiin
de kullanilmaktadir. Bu amagla tiitsii, alazlama, renk ve sekil gibi yonleri
sembollestirilmis ve ¢esitli anlamlar yiiklenerek kullanilmistir.
“Ates vasitasiyla varliklar1 ve esyalar1 temizleme, arindirma ve saflagtirma inancina
hemen hemen biitiin Tiirk topluluklarinda rast gelinmektedir. Mesela, Goktiirk
Kaganini ziyaret eden Bizans elgisi, iki ates arasindan gecirilmek suretiyle her tiirlii
kotiliikten arindirilmistir. Aymi sekilde, Yakut Tiirkleri de, ava ¢ikmadan Once
atesin lzerinden atlamak ve tiitsilenmekle, elbiselerini ve silahlarmi
temizlediklerine inaniyorlardi. Bu inangtan dolayi, 6zellikle kadinlarin adet gérme

ve dogum hallerinde silah takimlarina dokunmamalari, dokunduklar: takdirde ise
bu silah takimlarinin atesle temizlenmesi gerekmekteydi”’(Koca, 2000: 171).

Tirkler atesi kutsal saymis ve atese karsilik saygi gosterilerinde bulunmustur. Saygi
ifadesi olarak “Ates temizleyici, kotli ruhlardan ve hastaliklardan koruyucu bir unsur
olarak kabul edildigi i¢cin ona kurban sunuldugu ve sa¢i yapildigi bilinmektedir”
(Coruhlu, 2002: 55). Atese olan saygi ve korku alkis ve kargislara da yansimuistir.
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“Ocagin sénmesin” iyi bir temenni iken, “ocagim sonsiin” kotii bir temennidir. Oyle ise
ocagin hi¢c sonmemesi gerekir. Ocagin sonmesi demek milletin yok olmast anlamina

gelecektir.

Ates ve ocak arasindaki iligki Tiirkler arasinda atese yiiklenen anlamlar1 genisletmistir.
Tirkler ates kelimesi yerine od kelimesini kullanmiglar ve od ocagin kaynagi olmustur.
Ocak bugiin Tiirk Istiklal Marsinda oldugu gibi aile anlaminda kullanilmistir. Ocak
atesin ¢iktig1 yer olarak bilindiginden Tiirkler aile ocagini da kutsal saymistir. Aile diin

oldugu gibi bugiin de milleti olusturan en énemli kaynak olarak goriilmektedir.

Atesin sekilsel 6zellikleri de sembolik anlamlar tasimaktadir. Atesin sekillerinden birisi
ticgendir. Dort temel unsurdan biri olan atesin {iggenle sembolize etmesi yeni degildir
(Isik, 2004: 55-57). Uggen tarih boyunca gesitli anlamlar yiiklenen bir sekildir. Hikmet
Tanyu bu semboliin “disi cinsiyet uzvu olarak benimseyen toplumlarin oldugu ve bunun
bereket, zlirriyet anlamini da tagidigini da bilmekteyiz” (Tanyu, 1976: 284) demektedir.
Birlesme sonucunda doliin tutmasinin kadin viicudunda bulunan sicakligin yani atesin

belirli bir derecede olmasinin gerekliligi sonucunda bu inanislar ortaya ¢ikmais olabilir.

Ates icin kullanilan iiggen semboliiniin ocakla iliskilendirilmesi ocakta kullanilan
sacayagma da yansimustir. Zira ocagin iizerine konan sacayagi li¢ ayak {iizerine
oturtulmug bir liggen kaidedir. Emel Esin, ocak ve iiggenle ilgili olarak bir Uygur
metninden hareketle ates i¢in kullanilan mantal’ (ayin yeri) ifadesinde gegen “Kizil ii¢
bulunluk oot mantal- U¢ Késeli oot mantal kainat simgesi olan otagin ortasinda duran
ve boy, soy birligini temsil eden ii¢ ayakli tasinir ocak olsa gerek” (Esin, 2001:118)
diyerek ocak, liggen ve sacayag: iligkisini dile getirmektedir. Yine ayni metinden
hareketle Esin, “Aslinda ilk atesi yakan Tiirk {invanli hiikkiimdar ayn1 zamaninda boy
kurucusuydu” diyerek boy, soy ve ates arasindaki iliskiyi ifade ederken, atesi ilk

yakanin Tiirkler oldugunu da séylemektedir.

Tiirklerin atesi yon sembolizminde de kullandigi goriilmektedir. Tiirk evren anlayisi
icerisinde ‘“‘atesin yonii giiney (Eski Tiirkge kiin ortasi, glinesin tepede goriildiigii yon),
saati 0gle, mevsimi yaz, rengi kizil, semavi cisimleri kizil sagizgan (kizil saksagan)
denen yildiz takimi1 ve Oot yultuz denen Merih(Mars) ile yazin tepede goriilen kokli
yildizinin kalbi Sin y1ldiz1 idi” ( Esin, 2001: 25).
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Atesin sembollestirilerek kullanildigr alanlarindan birisi de sagaltma/iyilestirme
uygulamalaridir. Bu uygulama eski Tiirkcede “alas” ile ifade edilmekteydi. “Baskurt ve
Kazak Tiirkleri yaghh bir pagavrayi tutusturup hastanin g¢evresinde “alas, alas” diye
dolastirirlar. Buna “alaslama” diyorlar” (Risvanoglu, 1992:139). Benzer uygulamalarin
diger Tiirk topluluklarinda da oldugu kaynaklarda ifade edilmektedir. Samanin sagaltma
torenlerinde yakilan bitkilerin dumanini1 hastanin {izerinde dolastirmasi da benzer bir
uygulamadir. Giiniimiizde bu uygulamanin kalintilar1 olarak Anadolu’da “alazlama”
ifadesi yasamaktadir. Alazlama atesle temizleme karsiliginda kullanilmaktadar.

“Tilirko Tatar halklar1 eski zamanlarda atesin sihirli bir temizleyici giiciiniin

olduguna inanirlardi. Bundan baska hastaligin iyilestirilmesinde etkili giic yine

atesti. Dogu Rusya Tatarlar1 ve Cuvaglar, insanlar ve hayvanlar arasinda goriilen

bazi bulasici hastaliklar sirasinda ve hatta sicak yaz aylarinda, odun atesinin ruhlari

temizleyici etkisinin olduguna inanirlar. insanlar, énceden tespit edilen bir giinde

evlerindeki tiim atesi sondiirerek kdyiin disinda biiylik bir ates yakarlar. Bu atesin

iizerinden atlayan insanlar hayvanlar1 da gecirirler ve temizlendiklerine inanarak
birer parga atesle evlerine donerlerdi” (Kirci, 1998:400).

Islamiyet’ten dnceki dénemlerde kamlarda atese hakim olma veya atesle imtihan olma
goriilmektedir. Burada saman kendini ispat eder, giicliniin geldigi noktayr herkese
gosterir. Mircea Eliade (2003: 86) kamlarin/samanlarin birtakim dinsel biiyiisel
deneyimler sonucunda atese egemen olma giicli kazandiklarini, samanlarin bu sayede
viicutlarimin her yanini rahatca atese karsi duyarsiz yapabildiklerini, onun yapacagi
yanmay1 etkisiz duruma getirebileceklerini sdyler. Onun yapacagi yanmayi etKisiz
duruma” getirebileceklerini sdyler. Benzeri tespitleri Havra’da yapmistir (Aktaran:
Bozkurt, 1990:103). “Samanin atese egemenligi, atesten korkmayan bir ruhun samanin
ruhuna girmesi yolu ile olur. Bu ruh samanin i¢ine girdiginde, o, ates iistiinde hig

yanmadan yliriiyebilir”.

Atese egemen olma veya atesle imtihan olma olay1 Islamiyet sonras1 Tiirk toplumunda
da goriilmemektedir. Hoca Ahmet Yesevi’nin dergahinda kadin ve erkeklerin bir arada
ibadet etmesine karsi cikanlara Yesevi Hazretleri’nin agzi miihiirlenmis bir kutu
icerisinde yanan bir ates ve yaninda kuru olmamasina ragmen tutusmayan bir pamuk
gondermesi bu duruma 6rnektir. Erenler hakkindaki menakipnameler bu tiirden bir¢ok
hadiseyi nakletmektedir.

“Menakib-1 Haci Bektas-1 Veli’de kaydedildigine gore, bir giin Ahmed-i
Yesevi’nin halifeleri kendi aralarinda toplanarak seyhlerinden icazet istemege karar
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verirler. Seyh durumu anlar. Giinlerden bir giin sabah namazindan sonra, tekkenin
cok genis olan avlusunda toplanirlar. Mevsim kis olmadig: halde ortaya biiyiik bir
ulu ates yakilir ve hepsi seccadesini bunun etrafina serip oturur. Seyh uzun uzun
konugmadan sonra maksada gecer. Denemeler yapilir, sonunda icazet, tarikat
alametleriyle birlikte Hac1 Bektas’a verilir ve Rum diyarina gonderilir” (Ocak,
2002:242)

“Sivas yoresinde Hubuyar Baba icin benzer bir sdylence anlatilir. Hubuyar
Sultan’1in veliligine Fatih Sultan Mehmed inanmaz. Onu alev alev yanan bir firina
attirir. Hubuyar Baba {i¢ giin firinda kalir. Firin1 agtiklarinda Hubuyar Sultan’i
cevresinde kar yagmis bigimde bulurlar (Bozkurt,1990: 103-104)

Fuat Bozkurt ayni eserinde atese egemen olma inancinin Menakibu’l Kudsiye
dayanarak Anadolu’ya Rum erenleri adi verilen Samanist Ogelerin agir bastigi
dervislerce sokuldugunu sdéylemektedir.

“Menakibu’l Kudsiye’de anlatildigina gore Koér Kadi adinda bir Selguklu Kadisi,

Baba Ilyas’1 kigkirtir. Ondan keramet gostermesini ister. Kdyiin ortasina biiyiik bir

ates yaktirir Miiritlerden birkaginin bunun icine girmesini, yanip yanmayacagini

gormek istedigini bildirir. Bu istek iizerine, ileri gelenlerden Oban, seyhten izin

alir. Atesin icine girer. Ates onu yakmaz, ne yana yiiriise orada ates
soner”’(Bozkurt,1990:103).

Tiirklerde baba ocagim tiittirmek evin en kiigiik erkek evladinin goreviydi. Bu yiizden
Bahaeddin Ogel’in (1971: 29) tespitlerine gdre evdeki “en kiigiik cocuklara “Ot-Tegin”,
yani “Ates Prensi”, “Ocak Beyi”, baba ocagini devam ettiren g¢ocuk™ isimleri
verilmekteydi. Baba ocagimin devam ettirilmesi, bugilin Tirklerin yasadigi bircok

cografyada, evin en kii¢lik erkek evladinin sorumlulugu olarak devam etmektedir.

Atesle ilgili inaniglara nazar degmesini iyilestirmek ve kotii ruhlardan korunma igin
yapilan dinsel ve biiyiisel uygulamalarda rastlamaktayiz. Nazara kars1 yapilan Kursun
dokme, tiitsiileme, ates sondiirme, atese tuz patlatma uygulamalarinin tamaminda ates
unsuru kullanilmaktadir. Kursun dékme ve tiitsiilemede dolayli olarak karsimiza ¢ikan
ates, ates sondilirme ve ateste tuz patlatmada dogrudan uygulamanin merkezindedir. Bu
uygulamalarda atesin kutsalligi, kotiiliiklerden koruyucu bir unsur olarak islenmektedir.
“Ates yanan yere, cinlerin giremeyecegi, ates yaninca cinlerin ocak basinda
toplanacagma inanilir. Ocaga kutsalligimi veren de atestir. Ocagm yakici,
temizleyici, pisirici, 1sitici, bereket verici ve kotiiliiklerden koruyucu, ugur getirici,
Allah’mn bir nimetiyle ilgili bir yoniliniin oldugu inanct yaygindir. Bu bakimdan
mubhtelif toplumlar, ocagi yasamayi siirdiiren, ugur ve bereketi belirten, bir kutsal

yer saymislardir. Ahilerde, Bektasilerde, Rifailerde ve Mevlevilerde ocak bundan
dolay1 kutsal taninmaktadir” (Tanyu, 1976: 301).
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Insanlar diin oldugu gibi bugiin de atesi kutsal saymakta ve ona son derece saygi
duymaktadirlar. Tiirkler, atese olan saygilarinin sonucunda bugiin de yasayan cesitli
uygulamalar yapmaktadirlar. Bugiin mevsimlik bayramlarda, senliklerde ates yakilmasi
ve lzerinden atlamak gibi uygulamalarin olmasi (Nevruz ve Hidirellez bayrami
orneginde oldugu gibi), cesitli egitim ve/veya kiiltlir derneklerinin, kurumlarinin
amblem olarak ates, alev ve mesale gibi sembolleri kullanmalar1 bunlara Grnek
gosterilebilir. Nevruz atesinin Islamiyet’ten sonra Zerdiistliikle iliskilendirilmesine
Maarife Haciyeva (1997:219) “Nevruzdaki ates kiiltiir her ne kadar Zerdiistliikle iligkili
kabul edilirse de aslinda dinden 6nce de insanlar arasinda yaygin olan topragin 1sinmasi
inanci ve giinesin 1sisina ihtiyagla agiklanabilir” diyerek bu uygulamanin Zerdiistliikten
once de oldugunu dile getirmis olur. Bunun gostergelerinden birisi de Tiirklerin
Ergenekon’dan ¢ikiglarini simgelemesidir.

“Od, ocak iye veya iyelerinin Tiirk hayatinda Onemli bir yeri vardir.

Ergenekon’dan ¢ikmak icin demir dagi atesle yakip eriterek yeryiiziine ¢ikan

Tiirkler, kokii Gok Tanr1 inancina dayanan bu mistik hatirayr giiniimiize kadar
yasatmislardir” (Kalafat, 1998: 80).

Atesle dogrudan iligkili olarak ¢esitli soy, boy, aile, konut, kurum ve kuruluslarin
isimlerinde veya nitelendirilmesinde ocak kelimesinin kullanildigini1 gormekteyiz. Ocak,
Alevilikte toplulugun bagh oldugu kolu bildirir; belirli bir veya birkag¢ hastalig1 tedavi
etme giicline sahip insanlarin bulundugu aileyi ve tedavi ettikleri hastalig: bildirir ve bu
yetenege sahip kisiler “ocakli” olarak nitelendirilirler. Yer altinda bulunan madenlerin
cikarildigr yerler “maden ocagl”, “komir ocagl’”, “altin ocagl’” vb. gibi
isimlendirilmektedir. Ocak kelimesinin kullanimi ile ilgili Ata Ocagi, Baba Ocagi,
Yenigeri Ocagi, Asker ocagl, Peygamber ocagi, Ulkii Ocagi, Tiirk Ocagi, Alperenler

Ocag1, Aydinlar ocagi vb. gibi isimler 6rnek olarak verilebilir.

Glinlimiizde atesin yandig1 ocak alkislarda ve kargislarda da islenmistir. Kot bir durum
karsisinda “yedi ocaktan 1rak” deyimi bir dua karsilig1 olarak kullanilmaktadir. “Ocagin

29 ¢

sOnslin”, “ocagin basina yikilsin” ifadeleri ise beddua karsiligr olarak kullanilmaktadir.
Kotii bir is, bir felaket karsisinda sdylenen “ocagim yandi”, “ocagim sondii”, “ocagim
titmez oldu” sozleri ocak kelimesine yiiklenen anlamlar1 gostermesi bakimindan

Onemlidir.
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3.14.1.2. Suyun Kutsallig1 ve Suyun Sembollestirilmesi

Biitiin diinya milletlerinde suya bir kutsiyet atfedilmistir. Bu kutsallikta tabiatin biiyiik
bir boliimiiniin sularla kapli olmasi, suyun bulundugu yerlerin bolluk ve bereket
icerisinde, suyun olmadig1 yerlerin harap, viran, 1ss1z olmasi nedenleri yatiyor olabilir.
Susuz bir yasamin diisiiniilememesi, yasam kaynaginin merkezine suyu oturtmus ve su
yasamin sembolii olmustur. Biitiin inang¢ sistemlerinde suya atfedilen 6nemin sebebi de
yasam kaynagi olmasindan ileri gelmektedir. Su yasam bahsettigi i¢cin ayni zamanda
yenileyici, arindirict olarak goriilmistiir. Su kaynaklari, akarsular bulunduklart ve

gectikleri cografyalara hayat bahsettikleri i¢in kutsal kabul edilmistir.

Sularm, tabiatta bulunduklar1 duruma gore anlam yiiklendiklerini gérmekteyiz. Insanmn
topraktan geldigi inanci yiizyilladir killi sulara veya ¢amurlu sulara yaratma sembolii
yiiklenmesini  saglanmistir. Oliim her ne kadar mitolojilerle, kutsal kitaplar ve
peygamberler araciligi ile aciklanmaya calisilmigsa da insanoglu icin bilinmezlik
kaynagi olmus ve bu yiizden derinlikleri bilinmegen sular 6limii ¢agristirmistir. Bu
cagrisimda bilinmezlik 6n planda yer almaktadir. Alt sular karigiklig1, maddi diinyanin
degisimini sembolize etmektedir. En karigik suda bile yiizeyde bulunan iist su temiz
akar. Temizligi birlestiriciligi simgeler. Temiz su sifa olarak kabul edilir. Insan
yasaminda durgun donemler, calkantili donemler olur. Bazen gelgitler yasanir. Bu
yonlerden sular insan diisiince diinyasmin yansimasi gibidir. Insanmn viicudunda
kanallar, damarlar vardir. Damarlar ulastiklar1 her bir noktaya nasil canlilik gétiiriirse,
akarsular da ulastiklar1 her bir bolgeyi canlandirmakla yagami simgeler. Gegtikleri her
yere, ulastiklart her noktaya hayat bahsederler. Akarsu tipki damarlarin insan

viicudunda oldugu gibi, onlar da diinyanin yasam kaynagidir.

Su biitlin kiiltiirlerde “kadinst prensiple, evrensel rahimle, ilk 6zle yasamin ¢esmesiyle
tazelik ve dogurganlik sulariyla bagdastirilmistir” (Akman, 2002:1). Biitiin canlilari
hayatta tutan temel maddelerden olan su, yeniden varolusu, armmmayi, tazelenmeyi
simgeler. Bir¢ok su kaynagi, gbller ve nehirler bu sebepten kutsal sayilmistir. Misir’da
Nil, Hindistan’da Ganj nehirleri bir¢ok dinsel biiyiisel uygulamalarin, yeniden dogum
ve arinmanin yasandigr mekanlardir. Hristiyan inancinda vaftiz i¢in kutsal su gereklidir.
Islamiyet temizlenmenin, arinmanin kaynagi olarak suyu gosterir. Zemzem suyunu

kutsal kabul eder. Yunan mitolojisi su ve suyun kutsallig1 ile ilgili birgok sembole

235



sahiptir. Her dereyi veya akarsuyu sahiplenerek orada yasayan birer giizel kiz seklinde

tanrigalar tasvir edilmistir.

Su biitiin toplumlarda armmanin, temizlenmenin sembolii olarak kullanilmistir.
Arindirict ve temizleyici 6zelliginin yaninda “Yeniden dogumu da icermektedir. Su ile
temas her zaman bir yeniden dogumu icermektedir; clinkii bir yandan ¢6ziilmenin
arkasindan bir yeni dogum gelmekte, 6te yandan da suya dalma iiretken kilmaktadir”
(Eliade, 1992: 182). Suyun diger ozelliklerinin yaninda karsimiza ¢ikan yenileyici
Ozelligi sayesinde biitiin inanglarda su onemli bir yer etmis, madde yikanirken ruh
arinmis ve yeniden dogmus gibi olmustur. Vaftiz térenlerinde, kam ayinlerinde yapilan
alazlamada, abdeste bu simgecilik olabildigince kendisini gostermekte ve giinahlardan
arinmay1 ve yeniden dogumu sembolize etmektedir. Var olusun temel unsuru olan su
hayat demektir. Bu sebeple yeni bir hayat i¢in yeniden suya dalmak gerekir. Ruh
bedenle ana rahminde bulunan su igerisinde bulusur. Zaman igerisinde diinyevi olan
seyler ruhu kirletir. Ruhun temizlenmesi i¢in de yine suya ihtiya¢ vardir. Bu yiizden su

arindirici, yenileyici 6zellikleri ile biitiin inang ve toplumlarda yerini alir.

Neredeyse biitiin toplumlarin kutsal saydiklart su Tirklerin de kutsal saydigi ve
etrafinda bir¢ok inanig gelistirdigi dort temel unsurdan birisidir. Tiirklerde kutsal kabul
ettikleri “bu unsurlara renkler isnat edilirken su i¢in kara renk, yon olarak da Kuzey
ifade edilmistir. Dortlii ve besli siniflandirmada da su i¢in renk degismemistir” (Gokalp,

1989: 33 ). Suyun kutsallig1, onun her seyden once var olmas ile ilgilidir.

Tiirkler suyu yer-su olarak beraber zikretmislerdir. Suyun verimliligini gosterdigi
mekan yerdir. Su kiilti Tirk mitolojisinde, destan ve halk hikayelerinde sikca
islenmistir.
“Yakut Tirklerine gore GOk Tanri’min tahti, siit gibi ak bir dag {zerinde
kurulmustu. Bu dagin {izerinde de yine siite benzer bir gol vardi. Onlara gore
hayatin kaynagi “Siit Ak-K&17idi. Ruhlar orada kaynasir ve insanlara ruh veren

Yaratict yani Yayugt da onun yaninda otururdu. Yeryliziinde bir ¢ocuk dogacagi
zaman bu gélden bir ruh alinir ve dogacak ¢ocuga gonderilirdi” (Ogel, 2001b:141).

“Yaratilis Destani’nda “Evrenin ugsuz, bucaksiz sularla kapli oldugu, Tanri’nin
kadin1 bu sudan yarattigi Oguz Kagan’in Gok, Dag, Deniz adli ¢ocuklarinin anasini
bir goliin ortasindaki agacin kavugunda buldugu” anlatilir” (Kilig, 2003: 148).

Yakut ve Altay Tiirklerinde bulunan bu inanislar hem yer hem de su ile ilgilidir. Bir¢ok

Tiirk toplumunda su sonsuzlugun semboliidiir. Mitolojilerde her seyden 6nce suyun var
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oldugundan bahsedilmektedir. Altay yaratilis destaninda, Ural Batir’da, Oguz Kagan

Destani’nda su ve suyun sonsuzlugu islenmektedir.

Su, Tiirkler arasinda dogum sembolii olarak kabul edilerek destan ve halk hikayelerinde
islenmektedir. Suyun simgelestirilmesi beraberinde birtakim inaniglar1 da getirmistir.
Tirk topluluklar1 igerisinde Kirgizlarda sularla ilgili c¢esitli halk inanislar
bulunmaktadir. Kirgizlara ait “Tiireyis efsanesinde, Sagan Han’1n bir kiz1 ve otuz dokuz
hizmetgisi ile (kirk) kiz bir goliin kenarma giderek sudan gebe kalmiglardi. ” (Uraz,
1994:254). Benzer sekilde Manasta pimar ile dogum arasinda bir inang iliskisi

kurulmaktadir.

“Manas Han’in annesi, aradan yillar gegtigi halde bir tiirlii dogum yapamamistir.
Bunun icin kocasi, “karim pinarlarda gecelemiyor” diye sikayette bulunmustur.
Manas Han’in babasi karisinin kisirlik sebebi olarak, bir gece bile olsa ¢esme
basinda gecelememis olmasini gostermektedir. Bu 6mekte de oldugu gibi kiiltler
Tiirkler arasinda 6nemli bir yere sahiptirler” (Erdem, 2000: 152).
Tiirklerin kutsal saydiklari biitiin varliklarda oldugu gibi su da bir ruha sahiptir ve
tyedir. Su yasam kaynagi olarak bolluk ve bereketi; iyilestirici giicii ile koruyuculugu
temsil etmektedir. Kimi zaman da su yikici etkisi ile afetler olusturarak insanoglu i¢in
kahredicidir. Bahaeddin Ogel’e (1995, 383) gore bu iye Talaykan (Yayik han)’dr.
Talaykan “denizlerin hakimi ve oOliilerin koruyucusudur. 17 denizin birlestigi yerde
oturur ve biitlin sulara hiikmeder”. Tabiat ruhlarina biiylik bir saygi duyan Tiirk
topluluklart1 bu ruhlari memnun etmek i¢in c¢aba gostermis cesitli uygulamalarda
bulunmustur. Bu uygulamalar igerisinde cesitli sa¢1 torenleri ve kurban torenlerini
sayabiliriz. Yapilan bu uygulamalar igerisinde bir saygi anlayis1 da gelismistir. Suya
duyulan sayginin gostergesi olarak “ Kars ve Agri’da su ayakta i¢ilmez adeta suya saygi
olmak tizere diz ¢okiiliir bir el basa konulur, i¢ilmeden 6nce bir iki yudumluk kismi sag1
niyetine yere serpilmesi” (Kiligc, 2003: 150) goézlenmektedir. Bolluk ve bereket
saglayici, felaketler getirici bu gii¢ karsisinda insanoglu acizdir, onu memnun etmek

istemekte ve ona saygi duymaktadir.

Birgok toplumda olan hayat suyu/ 6liimstizliik suyu simgesinin Tiirk toplumu igerisinde
de oldugu ve “Bengi Su” olarak isimlendirildigi goriilmektedir. Suyun cesitli
Ozelliklerinin olmasi, su etrafinda kurgulanan anlatimlarin ve uygulamalarin

cesitlenmesini saglamistir.
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“Suyun sifa verici, arindiric1 giicline inang, Tiirk mit, efsane ve destanlarmna da
yansimustir. “Kurt ve Su” mitinde Oguz oglu ile karsilagan kurt ona: “ Diin avcilar
kizimin karnini paramparga ettiler. Sabah erkenden buz pinarinin suyundan alip,
onun yarasina doksen iyilesir” diyor. Oguz oglu su getirerek kurtun kizini
iyilestiriyor ve onunla evleniyor” (Pirverdioglu, 2002:48).

Bahaeddin Ogel’in tespitlerine gére Altay efsanelerinde “gdyiin 12. katina kadar
yiikselen Diinya Dagi’nin iizerinde kayin agaci ve bunun altindaki kutsal ¢cukurda da
Hayat Suyu bulunurdu. Bunun basinda yine kutsal ruh olarak bir bek¢i vardi. Hayat
suyu Oliileri ve hastalar1 iyilestirdigi gibi ihtiyarlara genclik verirdi” (Ogel, 1993b: 106-
107).
“Koroglu” destaninin Azerbaycan varyantinda... Gozleri kor edilen Al
(Koroglu'nun babasi) ogluna: “ Ogul, buradaki daglarin birinde bir ¢ift pinar var.
Yedi yilda bir defa batidan ve dogudan gelen iki yildiz bu piarlarin istiinde
carpisir ve bunlarin nuru suya diiger. O zaman sular kopiiklenir. Kim bu suda
yikanirsa giiclii kuvvetli yigit olur, suyu icen asik olur ve giiclii sesi olur. Simdi

stire dolmak iizeredir. Git, o pinar1 bul, suyundan bana da getir der”( Pirverdioglu,
2002:48).

Bulgar Tiirklerine gore “su, insani saflastiran fazilet iksiri 6zelliginde bir madde idi.
Tuna Bulgarlarinin merkezi Madara’da bu inangla yapilmig bir “kiilt havuzu”
bulunmaktaydi” (Koca, 2000: 172). Suyun saflastirma ve fazilet verme ozelliginin
olmas1 “Tiirk destanlarinda da efsanevi 6zellikler tasiyan atlarin “sudan ¢ikmis aygir”

neslinden geldiklerine dair” (Boratav, 1984:137) inaniglar1 dogurmustur.

Suyun saflastiricilii, onun cesitli dinsel ve biiyiisel uygulamalarda kullanilmasini
saglar. Insan icin énemli olan gecis donemlerinde su 6nemli bir saflastiric1 ve koruyucu
olarak kullanilmaktadir. Cocugun dogumunu takip eden kirk giiniin sonunda anne ile
cocugun yikandigi kirklama torenlerinde, yakin bir doneme kadar evlilik oncesi gelin
hamami uygulamasinda ve dlen kisinin ebedi dleme ugurlanmasi 6ncesinde su armndirici
ve koruyucu unsur olarak kullanilmaktadir. Bugiin Tirklerin yasadigi ¢esitli yerlerde
yolcunun arkasindan yola su dékme uygulamasi da suyun koruyucu unsur olarak
kullanildigi 6rneklerdendir. Bu uygulama esnasinda “su gibi aksin, sag salim gitsin,
gelsin” ifadesi kullanilir. Suyun koruyucu 6zelliginden hareketle “Uygurlar, altin ve
giimiis kaplar i¢ine koyduklar1 suyu birbirlerine dogru serperek kotii ruhlar
uzaklastirdiklarma inanirlardi” (Ogel, 1971:125). Yine “Bitlis’te cenaze ¢ikan evin
biitiin sular1 o gilin digar1 dokiiliir. Bu uygulamanin 6lii evinin hayrina olacagina inanilir.

(Kilig, 2003: 150). Olen kisinin su ile yitkanmas1 yine suyun temizleyici 6zelligindendir.
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Su binlerce yildir sifa kaynagi olarak da kullanilir. Halk arasinda gesitli isimlerle
adlandirilan sifali sular sagalticilik yoniiyle yenilenmenin de semboliidiir. Tirk¢ede
“Dogal olarak yerden ¢ikan sicak sifali sulardan agik olanlarina “cermik™, etrafi ¢evrili
olanlarina “ilica”, iistli kapali olanlarina da “kaplica”, soguk sifal1 sular1 da ihtiva eden
kaynaklara da “i¢gme” ad1 verilmektedir” (Ozer, 1989:205). Bugiin “Tiirkiye'de (kimi) su
kaynaklar1 kutsal kabul edilir” (Babaoglu, 1997: 76). Sifali olduklar1 bilimsel verilerle
kanitlanmis bu sular ve ¢iktig1 bolgelerin insanimiz tarafindan kutsal kabul edilmesi

binlerce yillik bir gelenegin giiniimiiz yansimasidir.

Su, fal, biiyli ve nazar uygulamalarinda kullanilmaktadir. Su fali olarak bilinen bir fal
uygulamas: bile mevcuttur. Su ile ilgili uygulamalar igerisinde “Kars’ta byl
yapildigina inanan kisi deniz yolculugu yapar. Erzurum’da, Kars’ta, Mus’ta, Agri’da,
Bitlis’te muska ile biiyii yapilmasinda ve biiyii bozulmasinda muskanin suyu ile
yikanilip, muskanin okunup suya atilmasi” (Kilig, 2003: 150) uygulamalari
goriilmektedir. Su faliyla ilgili uygulama ve geleneklere Hidirellez zamaninda Kars’ta
rastlamak mimkiindiir. Abdulhaluk Cay’in tespitlerine gore, sevgililer kavusup
kavusamayacagini su fali araciligi ile tahmin etmege calismaktadirlar. Sevgilisi olanlar,
sabah erken bir vakitte, kimse gesmeye gitmeden ¢esmenin basina varir. Kimseyle
konusmadan ¢esmenin su havuzunun(kiiriin) igerisine delikli tarafina pamuk sarilmis iki
igne atar. Suyun hareketiyle igneler birbirine yaklasirsa, sevgililerin kavusacagina;
birbirlerine yaklasmaz birisi akip giderken birisi kalirsa kavusamayacagina inanir (Cay,

1993: 97-98).

Bugiin Tirklerin yasadigi cesitli bolgelerde igerisinde eski Tirk inanislarinin izlerini
tastyan yagmur duasi térenleri goriilmektedir. Bu torenler sirasinda suyu su ile ¢cagirma
anlayisi ¢ergevesinde su bir sembol olarak kullanilmaktadir. Ural daglar civarinda bu
giin de varligimi1 devam ettiren bir uygulama su sekildedir: “Ural daglarinin dogusunda
yasayan Ulu Kutay, Salcivit, Barin Tabun Baskurtlarinda yagmur tilsimi olarak birbirini
suya atmak, birbirine su atmak adeti vardir” (Diizglin, 1999: 23). Yagmur yagdirmak
icin bugilin Anadolu’da suya c¢esitli taglar atmak uygulamasi1 devam etmektedir. “Kuzey
Azerbaycan’da yagmur yagmayinca opragi su ile yogurup, tandirda pisirir sonra da suya

atip sunlarr1 soylerler:

Aay can, ay can topragim

239



Odda az yan topragim

Indi yagis yagacak

Sen diis, 1slan topragim

Yandi toprag kup kuru

Suya saldim dupduru

Yag yapisim, coklu yag

Coller oldu kupkuru” (Kalafat, 2000:140).

Su biitlin canlilar i¢in vazgecilmez bir varliktir. Susuz kalan toplumlarda goriilen
yagmur yagdirma uygulamalar1 gilinlimiize kadar gelmis ve uygulamalar1 canli bir

sekilde devam etmektedir.
3.14.1.3. Yerin Kutsallig1 ve Yerin Sembollestirilmesi

Yerle ilgili mit ve inanislar toplumlara gore gesitlilik gostermektedir. Tirk mitleri
disinda, iran ve yunan mitleri gibi, gok ve yer ayri1 ayri diisiiniilmiis ve bu iki unsur
birbirine diisman olarak tasarlanmistir. Yer insanlara kotiiliikk eden olarak gok ise 1yilik
eden olarak islenmistir. Bu iki unsurun {izerinde daha gii¢lii bir varlik inanci yoktur. Bu
yiizden gok ve yer en kutsal giicler olarak diistiniiliirdii. Tiir inanis ve mitlerinde bu iki
unsur beraber zikredilerek ikilik ortadan kaldirilmistir. Baka kiiltiirlerin aksine tiirkler
icin yer de gok de iyilik saglayici, bolluk ve bereketin kaynagi olarak goriilmiistiir.
Tiirkler yer-su olarak niteledikleri ve iyeler olarak kabul ettikleri bu unsurlardan yardim

diler, kimi zaman yemin ederlerdi (Kilig, 2003: 32)

Biitiin Tiirk topluluklarda, yasanilan mekan, vatan olarak biiyiik bir 6neme sahiptir. Bu
yiizden kutsallagtirilarak bir¢ok sembolik deger yiiklenmistir. Yerin yaratilisi ile ilgili
Tiirk soylu halklarin mitolojilerinde yer hakkinda bilgiler de mevcuttur. Daha ¢ok Yer-
Su olarak bahsedilir. Yer su ayn1 zamanda vatan1 temsil eder. Yaratilis destaninda sudan
sonra olusan varlik olarak nitelenmektedir. Insanlar igin {izerinde yasadiklari, verdigi
iirtinlerle beslendikleri, Oliilerini gomdiikleri ve barindiklart mekan olmasi sebebi ile
sembollestirme de ¢esitlenmistir. Verimliligi s6z konusu oldugunda yer, disiligin ve
dogurganligin sembolii olmustur. Yiikseklik s6z konusu oldugunda Tanriya yakinligin
sembolii olmustur. Bu yaklagim ¢esitli toplumlarda ulu mabetlerin daglara yapilmasina,
toplumca 6nemi goriilen kisilerin dag veya yiiksek tepelere gomiilmesini ve o bolgelerin

kutsanmasini saglamistir. Amasya’daki “Kral Kaya Mezarlar1” adi verilen mezarlar
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daglara yapilmis mezarlardir. Biitiin anitsal mezarlar ya bir dag veya yiiksek tepeye
yapilmis veya diizliikte hoyiiklereler, kurganlar veya piramitler gibi tepe veya dag
seklinde insa edilmistir. Bdylelikle toplumlar i¢in dnemli olan térenler dag ve yiiksek

tepelerde yapilir olmustur.

Yerle ilgili olarak toprak kavraminin da iizerinde durulmasi gerekir. Yer i¢in kullanilan
yagiz yer ifadesinin yaninda, kara toprak ifadesinin de kullanildigin1 gérmekteyiz. Kara
kelimesinin topragi ifade edecek sekilde kullanilmasinin yaninda kuzeyde bulunan
varliklar1 nitelerken ve “eski Tiirklerde halk tabakasina mensup olanlara da kara
(karabudun-avam) denildigi gibi kara kul, karavas veya karabas deyimleri de “kole”
anlaminda kullanilmist1” (Geng, 1997: 41).

3.14.1.3. Dagin Kutsalligi ve Dagin Sembollestirilmesi

Daglar insanlik tarihi boyunca, yeryiiziiniin diizliik yapisi icerisinde hemen dikkat
¢eken, icgerisinde bircok bilinmezlikleri barindiran, destan ve efsanelerde ruhlarin ve
dogaiistii cesitli varliklarin mekan1 olarak islenmektedir. Yiiksekligi ve heybeti ile
kendisine hayranlik ve saygi uyandiran bir yapiya sahiptir. Hayranlik ve sayginin
sonucunda kutsama ve bu kutsal kabul edilme etrafinda birgok inang ve inanis

gelismistir.

Ilkel inanglardan semavi inanglara kadar daglar énemli bir rol iistlenmistir. Yerle gégiin
bulustugu yerler olan daglar, bir¢ok kiiltiirde yiiksekligi sebebiyle tanr1 mekanlar1 olarak
kabul edilir. Bir¢ok efsanede veya dini kitaplarda Tanr ile konugmak isteyenlerin
daglara ciktigindan bahsedilir. Yine Yunan mitolojisinde ve inanglarinda tanrilarin
mekan1 daglardir. Semavi dinlerde daglar Tanrinin peygamberlerine emirlerini

ulastirmada aracilik eden kutsal bir mekan olarak karsimiza ¢ikar.

“Yahudilikte, Sina ¢6liiniin Giiney yoniinde Sina dagi1 (Har-Sinay), (Horeb),
Hermon, Tabor, Hayfa'da Karmel dagi (Hiristiyanlar icin de), Israilde
Matsada, Mitsba 6zel bir degere sahiptir. Siileyman mabedinin ( Beyt Ha-Mikdas),
iizerine yap 1ldig1 Moryah tepesi kutsaldir. 1Vioryahida kapsayan, Kiral Davud'un
mezar1 olan ve Tanah'ta (Ahdi Atik) de, Yehova'n in benim kutsal da gim dedigi
Siyon dagi kutsal daglarin 6n safinda gelmektedir. Yahudiligin Kutsal kitab inda
Tanr1, daga iner ve orada dola sir. Tanah'ta birgok defa bazi daglar, basta Siyon,
Tanr 1'nin 6zel kutsal dagi olarak geger” (Tanyu, 1973, 9).

“Hiristiyanhk ta, Yahudilerin 39 kitab 1m1 kutsal taniyip benimsediklerinden ve 66
kitaba birden. (Kitab 1 Mukkaddes) adim1 verdiklerinden aym1 dag inancina ortak
olduklar acikg¢a bellidir. Fakat ba sta kutsal sayilan. ve Hiristiyanhk kutsal kitab

241



inda adi gecen Zeytindagi onemlidir. Bu dagda, Isa dolasmus, vaaz vermis,
gecelemis ve tizerinde ¢armiha gerildigine Hiristiyanlarca inanilmistir. Zeytin dagi
da Kudiis ( Jerusalem ) de bulunmaktadir. Siyon dagi ile aralari pek yakindir”
(Tanyu, 1973, 13).

“Islam dininde, Allah, mekdndan miinezzeh olan Cenab-1 Vacibiil viicud
(kendiliginden var olan, varliginin nedeni olmayan) oldugundan yeryiiziinde bir
daga karargdh olarak ihtiyaci yoktur. Allah'in "Biz ona sah damarindan daha
yakiiz (Kaf Siiresi) soziine iman oldugundan onu goéklerde, daglarda aramaga
ihtiya¢ goriilmemistir. Kur'an'da, Allah'in yarattig1 yer olarak daglar ve dini yonden
onemli olarak Sina dagi, Cadi dagi, Zeytin (dag1 veya yeri) gegmektedir. Islam
geleneginde Peygamber Muhammed'in ilk vahyi aldigi Hira dagi ve cahiliye
doneminde de bir ziyaret yeri olan Arafat dagi onemlidir. Kuran'da dag, Cebel ve
Tur kelimesiyle gegmektedir. Umumiyetle dagdan bahsedilirken Cebel
kullanilmaktadir. Kur'an da daglara 6zel, kutsal bir mevki verilmemektedir. Yalniz
vahiy alinmig olan, Sina dagi1 ve Hira dagi, vahiy dolayisiyla bir deger kazanmakta
miibarek bir yer haline gelmektedir. Biitiin daglar Tanri'nin bir yaratigindan ibaret
olup kiyamet giinti kum yi1gin1 (...) haline gelecektir” (Tanyu, 1973, 15-16).

Daglara yiiklenen sembolik anlamlardan dolay1 ibadet merkezleri daha ¢ok dag veya
yiiksek tepelere yapilmistir. Ozellikle kiliseler bu anlayisa uygun mekanlara
yapilmaktadir.

Her toplumda daglarin kutsal kabul edildigi goriilmektedir. Bunlardan “Cinliler, Kuan-
lung ve Ki-lien siradaglarint kutsal saymiglardir” (Tanyu, 1973: 6). Daglarin kutsallig
ile beraber her dagm bir ruhunun veya tanrisinin oldugu inanci ¢esitli toplumlarda
gorilmektedir. Hikmet Tanyu’nun aktarimi ile Siimerlerde, Misirlilarda, Samilerde,
Fenikelilerde, Hintlilerde ve Badillilerde de daglar kutsal kabul edilmekteydi. Her
toplum bu kutsallik etrafinda daglar1 cesitli amacglarla sunak olarak kullanmis ve
adaklarin1 burada sunarak kurban etmislerdir. Kutsal daglara yapilan ziyaretler kimi
kiltiirler i¢in hac olarak kabul edilir. Yiikseklik kutsallikla birleserek insanlara manevi

bir mertebe kazandirir (Tanyu, 1973: 5-6).

Daglarin kutsallig1 anlatmalara da yansiyarak masallara konu olmustur. Kafdag: ibaresi
Kafkas Daglarina atfen kullanilmis kabul edilir. Benzer kabullenisler Kazdag: efsanesi,

Agridig1 efsanesi vb. oldugu gibi bir¢cok drneklerde goriilmektedir.

Tirkler tabiattaki her varligin bir ruhu olduguna inanmis ve bu varliklar1 kutsal kabul
etmistir. Tiirkler 6nemli saydig1 her varligi kutsamis ve etrafinda gelistirdigi inang ve
inanislarla birtakim uygulamalar yapmistir. Giivenecegi siginacagi bir yerin olmasi

insana yagama giicli ve istegi vermistir. Bu nedenle Tiirkler kutsal olduguna inandig1
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bazi mekanlar1 ziyaret etmis ve buralart kutsali lireten merkezler olarak tanimlamistir.

Bu mekanlar igerisinde daglarin 6nemli bir yeri vardir.

Tiirklerin daglart kutsal kabul etmesinde Gok Tanri inang sisteminin biiyiik bir etkisi
olmustur. “Tanr1 ile daglar arasinda ilgi kuran, daglar1 insan gibi canli sayan Tiirkler, da
glar1 tanr ile konusur ve ilgi kurar gibi gérmiislerdir. Gogiin diregi dag, yeri bastiran
dag ve Tanriya giden en yakin yol da yine dag oldugundan, Ortaasya'daki daglarin ¢ogu,
Tann ile ilgili adlar almiglard1” (Tanyu, 1973: 43). Bu daglar igerisinde en ¢ok saygi
duyulani siiphesiz Tanri Daglar1”dir. Tanr1 Daglari, batida Pamir Platosu’ndan Cin’e
kadar uzanmaktadir. Yiiksekligi ortalama 4.000 metre civarinda olan Tanr1 daglarinin en
yiiksek tepesi Han Tanr1 Tepesidir ve yiiksekligi 7.439 metreyi bulmaktadir (Giil, 2007:
256). Tiirklerin tarih sahnesine ¢iktiklari yer olarak bilinen bu mekanlar, yiiksekligi ve

ucsuz bucaksizligi ile Tiirklerin yasam alanlar1 olmustur.

Tanriin gokte bulunmasi ona yakin biitiin varliklarin kutsal kabul edilmesini
saglamigtir. Gokyliziinde ¢ok yiiksekten ucan kartallarin kutsal sayilmasi, Tanrinin
habercisi olarak goriilmesinde oldugu gibi “Tiirkler de daglar1 gége daha yakin
olduklart i¢in kutsal saymiglar, kurbanlarin1 genellikle kutsal saydiklari daglarda
sunmuslar, dualarim1 da bu daglarda yapmislardir” (Koca, 1973: 170). Tirk
topluluklarinda igerisinde “biitiin varliklarin birer ruhu oldugu gibi daglarin da ruhu

olduguna inanan Altaylilar, bu ruhlar i¢in kisrak kurban ederlerdi” (Uraz, 1994:232).

Zirvesi bulutlara karisan daglar, Tanr1 mekanmi olarak kabul edilmis, bu daglara
yaklasirken veya bu daglarda avlanirken uyulmast gereken birtakim kurallar
olusturulmustur (Roux, 1994: 124-128; Ogel, 1995: 430-437). Tiirklerin kutsal dag
anlayis1 gittikleri biitiin cografyalarda kendisini gostermistir. Boylelikle dag kutsalligi
ile ilgili inan¢ ve inaniglar giiniimiizde Tirklerin yasadigi cografyalarda goriiliir olmus
ve kiiltiiriin aktarimi gergeklesmistir. Bu aktarim sayesinde Tiirkler, kiiltiir sembollerini

yeni cografyalarda yagatmis, milli benliklerini korumuslardir.

Emel Esin Tiirk Kozmolojisine Giris isimli ¢alismasinda Tiirklerdeki dag kutsalliginin
6liim ve yeniden dogum hadisesi ile iligkili olarak yasadigin1 vurgulamakta “Tiirkce Tag
(Cince Ken) denen ik olime ve olim oOtesinde diisliniilen yeniden doguma isaret
ediyordu” (Esin, 2001:37) demektedir. Bu diisiincesini Tirklerin 6nemli gordiikleri

kisilerin mezarlari1 dag seklinde insa etmelerine ve yiliksek daglarin zirvelerine
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yapmalarina baglamaktadir. Yine aym diisiince ile Abdulkadir Inan “Orta ve merkezi
Asya daglarinin ¢ogu Tiirk¢e veya Mogolca mukaddes, miibarek, biiyiik ata ve biiyiik
hakan anlamlarina gelen Han Tenri, Bayan Ula, Buztag Ata, Baym Ula, Othon Tenere,
Iduk Art, Kayra Kaan, Erdene Ula, Kuttag, Nurata gibi adlar tasiyor” olduklarini
sOylemektedir. Yves Bonnefoy’e gore “Tiirk mitolojisinde daglar, etrafinda yasayan
insanlarin koruyucusudur, onlarin vatan anlayisini sekillendiren en Onemli tabiat
varliklaridir”. Bu durum daglarin kutsal kabul edilmesindeki 6nemli sebeplerdendir.
Yasar Kalafat’a gore kutsal kabul edilen daglar icerisinde yer alan ve “Karagay-Malkar
Tiirklerinin “ebedilik” sifatin1 yakistirdiklar: “Elburus Dagi”nin himayesinde yasayanlar
da kutsanmis kabul edilirdi” (Kalafat, 1990: 35).

Daglara yiiklenen kutsiyet ifadeleri daglar {izerinde birtakim dinsel biiyiisel torenlerin
yapilmasina vesile olmustur. Daglarda yapilan torenler igerisinde kurban torenleri Tiirk
kiiltiiri bakimindan biiylik bir 6neme sahiptir. Bu torenlerde yapilan uygulamalar
icerisinde bir¢cok sembolii barindirmaktadir. Altay daglarinda yasayan topluluklardan

(13

birisi olan “ Beltirler, kurban térenlerine baslamadan 6nce, doguda ve batida olmak
tizere iki bliylik ates yakiyorlardi. Dogudaki atese, “biliyiik ates” (Ulug-ot) , batidaki
atese ise “kiiciik ates” (Kicik-ot) derlerdi” (Ogel, 2000:123). Tiirklerde dogu her zaman
biliylik bir 6neme sahipti. Bu ylizden dogudaki ates daha biiyliktiir. Tirk devlet
yapisinda goriilen ikili sistemde dogu her zaman merkezi temsil etmistir. Ates 15181
temsil eder. Mutlak 15181in kaynagi da Tanr1 olarak diisiiniiliirdii. Benzer kurban
torenlerini 6teki Tiirk topluluklarinda da tespit etmek miimkiindiir. Tiirklerin daglarda

yaptiklar1 bu torenlerde daha ¢ok dag iyesine(ruhuna), atalar ruhlarina veya dogrudan

Tanriya kurban sunulur.

Tiirklerde bulunan “Temir Tav” (Demir Dag), dag sembolizmi igerisinde 6nemli bir
yere sahiptir. Tirkler i¢in gogiin diregini sembolize etmektedir. Bu dag sayesinde
gokyiizii ayakta durmaktadir. G6giin diregi olmasi sebebi ile diinyanin da merkezinde
bulunur. Demir ve bakir daglara Altay mitolojilerinde de rastlanmaktadir. Bahaeddin
Ogel’e (1971: 60) gore “Ortadogu kiiltiirlerinin Kaf Dagi, bir nevi eski Tiirklerdeki
demir ve kutsal daglarin karsiligidir”. Benzer dag sembolizmi Goktiirklerde de
bulunmaktadir. Otiiken Dag1 bdyle bir dag olarak tasvir edilmektedir. Goktiirkler dahil
biitiin Tiirk boylar1 tarafindan hem Otiiken Dagi hem de Otiiken Ormani kutsal
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sayllmaktaydi. Goktiirkler bu “ulu daglara “Kadir Kan” adin verirlerdi” (Kalafat, 1990:

34). Tanr1 Dag1 ifadesi bu bakis acisinin sonucu olsa gerek.

Uygur Tiirklerinde bulunan dagla ilgili inanislar igerisinde “Kut Dag1” énemli bir yer
tutmaktadir. Hikmet Tanyu’nun aktarimiyla (1968: 35-36) bir Uygur Efsanesinde
“Uygurlarin mutluluk ve bereket saglayan kutsal daglar1 “Kut Dag1” idi. Bu dag Cinliler
tarafindan gotiirtildiikten sonra, Uygurlar perisan oldular”. Dag kutsaldir ve ayni
zamanda vatanin bir pargasidir. Kutsal vatan topragimnin elden gitmesinin sembollendigi

bu efsane Tiirk milli suurunu yansitmasi bakimindan ¢ok énemlidir.

Tiirk kiiltiiriinde daglarin koruyucu ruhlar1 olduguna inanilir. Bu sebepten kutsal daglar
Tiirkler i¢in koruyucu ruhun sembolii olmustur. Ergenekon destaninda daglarin bu
koruyucu yonii destan boyunca islenmektedir. Destanda Goktiirklerle diigmanlarinin
yapti§1 savas sonunda diisman elinden kagan Goktiirk hiikiimdari IThan’in oglu Kayan,
beraberindekilerle geldikleri yer haricinde girisi olmayan, etrafi daglarla g¢evrili bir
bolgeye gelirler. Burada korkusuzca 400 yil yasar ve ¢ogalirlar. Gegen zaman sonunda
artik Ergenekon adini verdikleri bu bolgeye sigmaz olurlar (Sepetgioglu, 1997: 126-
127-128).

Daglarin Tiirk halki i¢in koruyucu olarak algilanmasinda hayatta iken onlar1 her tiirlii
tehlike ve felaketten koruyan, Tanrinin yeryiiziindeki golgesi olan kagan veya
kahramanlarin buralara gomiilmesi sonucunda da olmus olabilir. Toplumun 6nemli
saydigr insanlari, bu kutsal daglara veya tepelere gomme uygulamasi, Tirklerin
yasadigi biitiin cografyalarda giinlimiize kadar gelen bir uygulamadir. Goriilmektedir ki
daglarin kutsal kabul edilmesinin dayanaklarindan bir tanesi de atalar kiiltiidiir. Gerek
Ergenekon destaninda ve gerek Tiirklerin yaratilis destanlarinda daglarin, atalari
saklayan veya biiyiiterek koruyup kollayan bir sekilde islenmesi, atalarin daglara
gomiilmesi, atalara saygi ¢ercevesinde daglara saygiyr da dogurmus olabilir. Tiirklerde
dagla beraber magaralarin kutsal kabul edilmesi bununla iliskilendirilebilir. Bugiin
atalar kiiltii olarak isimlendirilen “Olmiis atalara duyulan bu saygi onlarin hatiralarinin
yasatilmas1 hususunda Tiirklerde degisik adetlerin meydana gelmesine sebep olmustur”

(Cay, 1993:225-226).

Daglarin kutsal oldugu inang1, Tiirkler arasinda Islamiyet’ten sonra da varligin1 devam

ettirmistir. Daglarin bu sekilde kutsal kabul edilmesi giinlimiizde Anadolu’da Dag

245



kutsalligi ve eren/tiirbe gercevesinde olusturulmus gelenek ve goreneklerle devam
etmektedir. Islamiyet dncesinde oldugu gibi sonrasinda da “Her koyiin, mezranin en
yiiksek dag ve tepeleri kutsaldir, ziyaret yeridir. Hayatta iken sevilen, sayilan kisiler
vefat edince yiiksek tepelere defnedilir ve o tepe kutsal mekan haline gelir” (Sener,
1997: 84). Daglarin ermislerin yattig1 mekanlar olmasi sebebiyle Anadolu'da ¢ogu dag
ve tepe icin eren/evliya isimleri kullanilmaktadir. Hasan Dagi, Ali Dagi, Dumlu Baba,
Hasan Baba, Yusa Tepesi, Eyilip Tepesi, Coban Baba, Parmaksiz Sar1 Baba

bunlardandir.

Ahmet Yasar Ocak, Anadolu’da kutsal sayilan daglarin daha ¢ok Bektasi toplumlarinin
yaygin oldugu bolgelerde goriildiigiinii belirtmektedir. Buna delil olarak Haci Bektas’ta
Araf Dagr’'ni, Kirikkale yakinlarindaki Denek Dagi’n1 ve bu daglar etrafinda
sekillendirilen menkibelerle buralarda yapilan uygulamalari gdstermektedir. Yapilan
calismalar gostermektedir ki sadece Bektasi toplumlarin yasadigi bolgeler degil, genel
olarak atalar kiiltiinii devam ettiren biitiin Tiirk topluluklarinda goriilmektedir. Bu
inaniglarin devam etmesinde daglarla ilgili bolgeden bolgeye farkli sebepler olsa bile,
bu dag veya tepelerin kutsal kabul edilmesi veya saygi duyulmasi gercegini

degistirmemektedir (Ocak, 2002: 119).

Daglarda yatan evliya/erenlerden dolayi, kerametli veya sifali sayilan birgok daglar ve
tepeler vardir. Halk tarafindan gesitli sebeplerle bu dag veya tepelere olan ilgi
giiniimiizde de devam etmektedir. Anadolu’da “Tunceli’de Alevi ve Zaza Tiirkleri,
Diizgiin Dagi’na donerek ona yiikiiniir, dilekte bulunurlar. Divrigi yoresinde, Fidil
Dagi’na cocuk isteyen anneler ziyarete giderler” (Kalafat 1998: 70). Bu ziyaretler
sirasinda gidilen yerden bir sey almak veya o yere bir seyler birakmak adet olmustur.
Bu anlayisla yapilan, kutsal sayilan yerlerde bulunan agaglara dileklerinin nisanesi olan
bez pargalart baglamak, ya da kutsal kabul edilen yerlerde bulunan kaynak sularindan
dilekleri dogrultusunda igmek ve yanlarina almak gibi uygulamalar sayilabilir. Benzer

uygulamalar bugiin Tiirklerin yasadigi ¢esitli bolgelerde davam etmektedir.

Tirklerde kimi zaman daglarla iliskili kimi zaman da daglardan bagimsiz olarak gelisen
bir de tas sembolizmi vardir. Tiirkler i¢in bolluk ve bereketin, diisman igin felaketin
sembolii olan yada/cada/cay/yat tasi bunlardandir. Tiirkler bu tas sayesinde yagmur

veya dolu yagdirma, firtina ¢ikarma ya da bunlar1 durdurma giiciine sahip olmuslardir
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(Coruhlu, 1995: 49). Kirgiz-Kazaklarin Er Gok¢e destaninda bu durumu dogrulayan bir
boliim agagidaki gibidir.
“Altin Ordu'nun meshur kahramanlarindan Er Kosay, uzun kulakli sar1 atinin

cegerlerinin altindan cay tasi (yad tasi) cikardi. Salladi, salladi yere koydu.
Havadan yagmur yagdi. Yagmur suyunu ictiler” (Diizgiin, 1999: 23)

Gortldugi gibi ¢esitli taslara kutsallik atfedilmis ve birtakim uygulamalarda
kullanilmistir. Bilge Seyidoglu’na gore bu “taslara sihir atfedilmesi bu taslarin vaktiyle
tanrilar tarafindan kullanilmigs olmasindan ileri gelmektedir. Taslar kullanilirken de
birtakim islemler ve hareketler yapilir. Bunlar da bizi ilk zamanlarda bu taslar ilk
kullanan tanrilarin veya yardimcilarinin onlar1 bdyle kullandiklar1 diisiincesine

gotiirmektedir” (Diizgiin, 1999: 23)

Daglardan ve taglardan medet umma ve onlar1 ¢esitli durumlarda kullanma(hastalik
gibi) diin oldugu gibi bugiin de devam etmektedir. Daglar ve taslarla ilgili ¢esitli inanis
pratikleri giiniimiizde de devam etmektedir. Ozellikle sifali kabul edilen taslar
giinimiizde taki, aksesuar, masaj ve sifa merkezlerinde kullanilarak bir endiistriye de

doniismiistiir.
3.14.1.5. Agac ve Ormanin Kutsalligi ve Sembollestirilmesi

Ik ¢aglardan giiniimiize kadar biitiin toplumlarda goriilen en yaygin kiiltlerden birisi de
aga¢ veya orman kiiltiidiir. Insan yasaminda agacin kullanim alanmmn fazla olmasi,
agacin verimliligi, agacin insan ve hayvan disindaki {iglincli canl tiirli olan bitkiler
icinde en belirgin tlir olmasi, agaclik alanlarin birgok canli ¢esidini barindirtyor olmast,
agaclik alanlarin dogal korunak olmasi aga¢ ve orman kutsalligin1 dogurmus olmalidir.
Ozellikle ormanlik alanlarin bilinmezlikleri de bu durumu saglamis olabilir. Insan
anlayamadigi, bilmedigi varliklardan hep korkmus ve korku ile beraber onlara saygi

duymustur.

Agag kutsalligr ile ilgili olarak “ilk caglarda Hindistan, Mezopotamya, Misir ve Ege
havzas1 gibi bir¢ok bolgede ilahlarin veya Tanri’nin bir agacta tecelli ettigi” (Isik, 2004:
37) inancina rastlanmaktadir. Yunan Mitolojisinde zeytin agaci bir tanr1 olan Athena
tarafindan yaratildig1 i¢in kutsal kabul edilmektedir. "Drys"(Erhat, 2000:97)  Yunanca
agac ve Ozellikle mese agaci1 anlamina gelir. “Dryad” da agac¢ perilerine verilen addir.

Bunlarin kimi agagla birlikte biter ve onunla 6liir, kimi de dliimsiizdiir. Agacla paralel
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olarak ormanlarin da kutsal gorildiigii ve tanrilarin mekanlari olarak algilandig
bilinmektedir. Ege havzasinda bulunan “Olimpia sehrinin yoresinde Zeus’a adanmis

kutsal bir orman” (Erhat, 2000: 32) olarak “Altis”’1 gérmekteyiz.

Agag¢ bircok kiiltirde evren tasvirlerinde sembol olarak kullanilmistir.  Kokleri
kotiiliikler alemini, gévdesi canlilarin ve cansiz varliklarin bulundugu alemi, dallar1 ise

tanrinin ve iyiliklerin bulundugu alemi simgeler.

Tirkler koruyucu ruhlara “iye” dedikleri i¢in aga¢ s6z konusu oldugunda “agac iyesi”
ifadesini kullanirlar. Tiirk toplumunda aga¢ ve orman kutsallig1 cercevesinde cesitli
inang ve inanislar tespit etmek miimkiindiir. Tiirkler aga¢ ve ormani, yasamlarini
etkileyen mukaddes varliklar olarak goriirler. Her varligin bir ruhu(iyesi) oldugu gibi
agac ve ormanin da ruhu vardir. Tiirklerde aga¢ ve orman bolluk ve bereket simgesi
olarak goriilmiis, “onlarin iyelerini memnun ettikge saadetin artacagina, bolluk ve
bereket olacagina ve huzurlu yasayacaklarina inanirlardi”(Kalafat, 1988: 31). Bu amagla

agag¢ ve orman etrafinda sekillenmis uygulamalar da mevcuttur.

Birgok toplumda oldugu gibi Tiirklerde de aga¢ yenilenmenin sembolii olarak
kullanilmistir. Her mevsim kendini yenilemesi bu simgecilige dayanak olusturmustur.
Agag yeraltinda bulunan kokleri, yer listiinde bulunan gévdesi ve gokyliziine uzanan
dallar ile topluluklar etkilemistir. Hemen biitiin halklarda goriilen kainatin yaratilist
konulu mitolojilerde agacin bu 06zellikleri sebebi ile islendigi goriilmektedir. Yeralt:
kotiiliikler diinyasini kokler, canlilar alemini govde, iyeler ve tanr1 katini da dallar
temsil etmistir. Bu bakis acist ile tipki gogii ayakta tutan dag simgesinde oldugu gibi,
bir evren ya da kdinat agaci sembolii dogmustur. Mircea Eliade (1999:302) bu iki
sembol arasindaki (dag, agag) benzerlikleri ‘“Nitekim Evren Agact (Kozmik Agac)
sembolikligi de Orta-Dag sembolikliginin tamamlayicisidir. Iki simge bazen ortiisiir,
daha genel olarak birbirini biitiinlerler. Ama her ikisi de Evrenin Ekseni ( ya da Diregi,
vb.) kavraminin daha gelistirilmis birer mitsel ifadesidir” seklinde dile getirmistir. Bu
tespitleri destekler nitelikli “Yakut Tiirklerine gére Diinya sekiz kdseli idi. Ortasinda
kutup yildizina kadar uzanan bir aga¢ vardi. Bu agaca demir kazik derlerdi”

(GOksoy,1992: 43) gibi tespitlerde mevcuttur.

Agaclarin kutsal kabul edilmesi ile ilgili olarak Ahmet Yasar Ocak (2002:129) “ her

agac veya ayni tlir aga¢ her yerde, her zaman kiilt konusu olamaz” ve “Arastirmalar en
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¢ok meyvesiz ve ulu agaglarin ve bu arada ¢am, kayin, ¢inar, kavak vb. belli tiplerin
takdis oldugunu meydana koymaktadir” demektedir. Bizce de her agacin veya aym
agacin her zaman ve her yerde aymi kutsalliga sahip olmasi beklenemez. Ciinkii
cografya degistikge, bitki ortiisii de degismektedir. Bu sebeple etrafta ulu, kutsal kabul
edilen agaglar da degisecektir. Bu duruma 6rnek olarak eski Tiirklerde Tiirkistan’da
kaym agaci1 kutsal kabul edilirken, yakin déonemde bu kutsallik bati1 Tiirklerinde ¢inar
agacina ge¢mistir.
“Agac kiiltii biitiin Tiirk boylarinin destan ve inanglarina ¢ok derin iz birakmistir.
Tiirklerin yasadiklar1 alanin her yerinde pagavralar baglanmis agaglar gérmek
miimkiindiir. Samanizm dini torenlerinde kayin agaci en Onemli unsurdur.
Samanistlerin ilahilerinde kayin agacma “bay kayin” denilmektedir. Samanizm
kalintilarin1 muhafaza eden Miisliiman Tirkler de, 6zelligi olan agaglara, “bay
kaym”, “baycavul” derler ve bunlara “nezir” diye pacavra baglarlar. Mahmud

Kaggari’nin bir yer adi olarak haber verdigi “Bay yiga¢” (DLT, III 158) bu
bakimdan dikkati gekmektedir” (Inan, 1998h: 244).

Tiirkler arasinda sembol olarak 6ne ¢ikan en 6nemli aga¢ “kayin” agacidir. Abdulkadir
Inan’a goére kayin agaci ile ilgili inanislar igerisinde sagaltict yon de vardi. Sagalticilik
ozelliginin olmasi1 ve kutsal kabul edilmesinden dolay1 “Dogu Tiirkistan’in Miisliiman
oyun (kam)lar1 da hastay1 efsunla tedavi ederken kayin agaci bulundururlar. Son yillara
kadar Samanlig1 muhafaza eden Altayli, Sagay, Sor, Kag, Televiit ve baska unsurlarin

kamlar1 kayin agaci bulundurmadan ayin yapmazlar” (Inan,1976: 39).

Tirk boylarinin menseleri hakkinda sdylenen efsanelerde aga¢ énemli yer tutmaktadir.
Bu efsanelerde 6zellikle kaymn ve ¢am agacindan bahsedilmektedir. Nerde ise giinliik
yasantinin her onemli aracinda kaymn agaci kullanmiglardir. Ok ve yay yapimindan,
sagaltma uygulamalarina, kamin davulundan, cadirin ana diregine, kutsal atesin

yakilmasina varincaya kadar genis bir kullanim alan1 vardir.

Agacla ilgili inaniglar igerisinde “Uygur efsanesinde Uygur hakanlarinin agagtan
tiiredikleri sdylenir” (Inan, 2000: 65), Yakut Tiirklerinin efsanelerine gore aga¢ “Ilk
insanin evi, yani bir ¢esit cennettir”( Turan, 1992, 34), “Cocugu olmayan Yakut kadini
karacam agacina gelir, beyaz at derisini agacin altina serer ve agacin karsisinda dua
eder”( Inan,1976: 39), yine Oguz Kagan destaninda “Oguz Han bir sefer doniisiinde,
savagta Olen bir askerinin esi aga¢ kovugunun i¢inde bir oglan dogurmustu. Oguz Han

bu ¢ocugu evlat edindi ve Kipgak (yani “agac kovugu”) adin1 verdi” ( inan, 2000: 65).
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Tiirk topluluklar icerisinde yer alan “Gok-Tiirkler icin Otiiken ormani (Stiiken yis)
Kutsal(1duk) bir yerdi” ( Koca, 2000:171). Bu kutsalligin kokeninde Otiiken ormanmin
orayi iyi bilen Tiirkleri bilmeyen diismanlarindan korumasi ile iliskili olabilir. Bu dogal
koruma alan1 inaniglarla da desteklenmistir. Goktiirklerin hayatinda énemli yeri olan
Otiiken ormam Goktiirk Kitabelerine de konu olmustur. Otiiken Ormani kendisine
yiiklenen kutsallik ve koruyuculuk sebebiyle Goktiirk hiikiimdart Kutluk Kagan
tarafindan, Tiirk devletine idare merkezi olarak benimsendigi gériilmektedir. Otiiken
ormant/yeri kutsal sayildigi i¢in “Biiylik hun devletinin, Goktiirk devletinin, Uygur
Kaganliginin, Cingiz Han imparatorlugunun, Avar (Jun-Juan) Devletinin baskentligini
yapmig”tir (Araz, 1995: 60). Ormanlarin kutsal sayilmasi ile ilgili olarak “Tiirk-Mogol
halklarinin inanglarinda “urum Oyesi” adi verilen bir orman ruhu vardir. Bu ruha
Buryatlar  “oin ecen”, Tunguzlar “iire amaka”, Yakutlar ise “boyanay” adini

vermisglerdi” (Araz, 1995: 60).

Kutsak aga¢ sembolizminde yukarida da bahsettigimiz gibi 6ne ¢ikan agaglardan bir
tanesi de “Kayin Agac1”dir. Bir kiilt olusturacak kadar 6nemli olan kayin agaci, gerek
maddi, gerekse manevi boyutlar1 olan bir agactir. Bahaeddin Ogel’e gore “Tanri, kendi
haberlerini, kayin agaci yolu ile génderdi. Bu aga¢ ayn1 zamanda, biitiin insanligin atas1
olan, bir “Kadin — Ana” y1 da icinde saklardi” (Ogel, 1971: 95). Kaymn agaci Tiirkler

arasinda cesitli dinsel bilyiisel uygulamalarda 6nemli rolleri bulunan bir agagtir.

Tiirklerin torensel uygulamalari igerisinde karsimiza ¢ikan “Hun, Koktirk ve Uygur
Tiirkleri arasinda rastlanilan kurban sunma merasimlerini diger Tiirk kavimlerinde de
gormekteyiz. Meseld, Tabgag¢ Tirkleri arasinda ilkbahar ve sonbahar aylarinda ata
ruhlarina kurbanlar kesilirdi. Kurban sunaklarinda at ve koyunlarin kesimlerinden sonra
cevreye, kutlu sayilan kayin agaclar dikilirdi” (Kilig, 2003,32). Bu agaglarin biiyiiyerek
kutsal bir ormana doniismesi istenmekteydi. Boylelikle agac¢ kutsallig1 ile beraber
orman kutsalligi anlayis1 da Tiirkler arasinda yaygmlasti. Zira Otiiken ormanmin
Goktiirkler, Uygurlar gibi ¢esitli Tiirk kavimlerinde kutsal kabul edildigi bilinmektedir.
Tabgac Tiirklerinde kurban, kaym agaci iliskisi gibi “Betliler ve Sagaylar gék ve dag
kurban ayinini kaym agaclari altinda yaparlar” (Inan, 1976: 39). Boylelikle

kurbanlarinin Tanr1 veya kutsal ruhlar tarafindan daha kolay kabul olacag diisiiniiliirdii.
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Kaymn agacinin kullanim alanlarindan bir tanesinin kam, saman davullari oldugu
goriilmektedir. Davullarda resim olarak ve davulun sapt olarak kayin agaci tercih
edilmektedir. Abdulkadir Inan’in (1976: 39) aktarimiyla “bir Sagay kami, davulundaki
iki kaymn agac1 resmini sdyle izah ediyor: biz Ulgen atamizdan ilk tiiredigimiz zaman
Umay anamizla beraber bu iki kayin agaci yere indi”. Eski Tiirklerde gk tanr1 makami
olarak diisliniildiigii icin gokten gelen kayin agaci da kutsal kabul edilmektedir.

“Samanistlerin en ¢ok saydiklari aga¢ kayin agaci (Betula Tournef)dir. Dogu

Tiirkistan’in Miisliiman oyun (kam)lar1 da hastay1 efsunla tedavi ederken kayin

agaci bulundururlar. Son yillara kadar Samanligi muhafaza eden Altayli, Sagay,

Sor, Kag, Televiit ve bagka unsurlarin kamlar1 kaym agaci bulundurmadan ayin
yapmazlar” (Inan, 1976: 39)

Tiirklerin kutsal kabul ettikleri agaglara bez parcalari bagladiklari bilinmektedir. Bu
uygulamalar Tiirklerin yasadig1 biitiin cografyalarda goriiliir. Abdulkadir Inan’n (1998:
244) aktardigina gore “Samanistlerin ilahilerinde kaym agacina “bay kaymn”
denilmektedir. Samanizm kalintilarin1 muhafaza eden Miisliiman Tiirkler de, 6zelligi
olan agaglara, “bay kayin”, “baygavul” derler ve bunlara “nezir” diye pagavra
baglarlar”. Tiirklerin kutsal agaclara caput baglama uygulamalar1 bugiin Anadolu‘da da
devam etmektedir.

“Siirt’te kaymn agaglarinin kutsal sayilip ¢aput baglandigi Kiz Evliya tepesinde,

dilek sahipleri bu agaglari sik sik ziyaret eder. Diyarbakir’da, Sin ve Sidas (sindas)

adli iki kardesin tiirbesi c¢evresinde bulunan agaglara dokunulmaz. Dallarindan

kiranlarin 6kiiz gibi bogirerek Olecegine inanilir. Keban cevresinde bulunan

Taskesen kdyiinde, tek agacin bulundugu bir tepe vardir. Kdyliler, bu agaca

mukaddes goziiyle bakar. Siirt, Elaz1g, Tunceli ve Adiyaman illerinde, suraya

buraya serpilmis, tek tik goriilen ardi¢c ve mese agaglart kutsanir, onlara
dokunulmasi kinanir. Hos karsilanmaz” (Kalafat, 1990: 54)

Bugiin kutsal agaclara ¢aput baglama uygulamasinin devam ediyor olmasi, eski Tiirk
inanglarinin Islamiyet igerisinde kendisine yer bularak inamslar seklinde devam
etmesidir. Bu uygulamalar “Miisliiman Tirklerin halk tabakasi i¢inde dini bir vazife
imis gibi telakki edilmektedir” (Inan, 1998b: 472). Bu uygulamalar gecmiste yer-su
ruhlarin1 memnun etmek igin yapilirken, bugiin dogrudan veya dolayli olarak

eren/evliya mezarlar ile iliskilendirilerek uygulanmaktadir.

Tiirk topluluklar1 arasinda bitki sembolizmi bakimindan en 6nemli motiflerden birisi de
“Hayat agaci, diinya agac1”dir. Tiirk mitolojisinde, destan ve efsanelerinde sikca

rastlanan hayat agaci ile ilgili Altay mitolojisine gore gokyiiziine yiikselen ¢ok biiyiik
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bir cam agaciydi. Gokleri delip ¢ikan bu agacin tepesinde ise Tanri Bay-Ulgen
oturuyordu. Saman davullarinda da bu agacin degisik sekilleri goriilmektedir. Saman
davullarindaki bu agacin kokleri diinyada degil, daha ¢ok gogiin basladigr yerden
itibaren gosteriliyordu. Altay yaratilis destaninda oldugu gibi bu agaglarin “dokuz” tane
de dallar1 vardi. Ayn1 zamanda “g6k agaci” adi verilen bu “hayat agaclar1” genellikle
gokteki bir dag veya tepe lizerinde oturtulmuslardi. Agacin bir yaninda ay, diger
yaninda da giines bulunuyordu. Tuncer Giilensoy’a gore (1989,50) “Giiney Sibirya’daki
Abakan Tatarlarinin efsanelerinde bu gorlis biraz daha de@ismistir. Onlara gore
diinyanin ortasinda, goklere kadar yiikselen biiylik demir bir dag vardi. Bu dagin
tizerinde de “yedi dall1 bir kayin agaci” bulunuyordu”. Kayin agacina yiiklenen anlamlar
cercevesinde “Yedi veya dokuz dali bulunan agag, govdesi tist delikten gececek sekilde
yurt'un merkezine ekilir. Samana evrensel yolculugunda merdiven goérevini goriir”
(Babaoglu,1997: 76). Tirk kozmolojisine bagl ikincil derecedeki unsurlarda da bazi
sayilar siklikla yinelenir. Nitekim diinyanin eksenini temsil ettigi kabul edilen ve
yeraltindan ¢ikarak, yeryiizii ve gokyiiziiniin en iist katlarina kadar ulasan Diinya
Agaciin dokuz dalli olmas1 dokuz sayisinin sembolizmi bakimindan énem tagimaktadir

(Sepetcioglu, 1969: 15-17).

Hayat agaci Tirkler i¢in sonsuzlugu sembolize etmektedir. O yiizden kokleri yerin
derinliklerinde, dallar1 g6giin yukarisinda tasavvur edilir. Hayat agaci ayn1 zamanda

soyu simgeler. Bu sembol Anadolu’da ¢inar agaci seklinde kendini gostermektedir.

Tiirkler arasinda ulu kabul edilen agaclara “kaba agac¢” dendigi goriilmektedir. Bu
sekilde kullanim “Kaba agacin giirlemesi dal ilen/ Kog¢ yigidin giirlemesi yar ilen”
(Goksoy, 1992: 43) tekerlemesinde goriilmektedir. Dalsiz, yapraksiz bir agacin, yarsiz
bir yigit gibi veya yarsiz bir yigidin dalsiz bir aga¢ gibi oldugu vurgulanmaktadir.
Kaba(ulu) aga¢ dalli budakli olmalidir. Benzer ifadelere 11.yy Tiirk giinliik yasantisinin
anlatildigi Dede Korkut hikayelerinde de sik¢a islenmektedir. Neredeyse biitiin
hikayelerden sonra ortaya ¢ikan Korkut Ata boy boylayip soy soylarken kaba agac

ifadesini kullanmaktadir. Daha ¢ok “gdlgelice kaba agacin kesilmesin”, “gdlgelice kaba

agacin kurumasin” ifadeleri kullanilmaktadir.

Agacin kutsal sayilmasi sebebi ile Anadolu’da nazarlik olarak agactan yapilmis

nesnelerin kullanildigi bilinmektedir. Bu konuda “boyunduruga ilk defa kosulan
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saglikli okiizlere akgaagag tlirlinden agaglardan catal seklinde nazarlik yapilir, bunun
kordonu da alacadir. Bu koruyucu kolye boyunduruga takilir. Dogu Karadeniz’de
dikdortgen veya kare bigiminde agac¢ nazarliklar yapilir. Eskiden bunlarin ipleri de

siyah-beyaz yiinden oriiliirdii” (Kalafat, 1999a: 20).

Giliniimiizde mese agaci, dayanmiklihidi, kararliligi; kayin agaci, 15181 ve yeniden
baslamayi, yeniden hayat bulmayi; zeytin agaci, barigi, sevgiyi, iyiligi sembolize

etmektedir.
3.14.1.6. Yonlerin Kutsalligi ve Sembollestirilmesi

Tiirkler yere yiikledikleri sembolik anlamlar ¢ercevesinde yerle iliskili olarak yonlere de
O6nem verir. Yonlerin isimlendirilmesi veya sifatlandirilmasi noktasinda yeri merkez
kabul ederek, yerin diger varliklar, 6zellikle de giines karsisindaki durumu gz oniinde
tutulmustur. Yon sembolizmi dini motifli térenlere yansimistir. Bu térenlerden birisinde
“Tlrkmenlerde Saman bir kehanet elde etmek icin dort yone kosmaya baslar ve
bayilincaya kadar kosardi. Bu durumda iken hayalinin kendisine gosterdigi seyleri dile
getirir ve orada bulunanlar Samanin sdyledigi sozleri dikkate alir geregini ona gore

yapmaya calisirlard1” (Babaoglu, 1997: 75).

Yonlerin - sembollestirilmesinde  Tiirk  kiiltiiriinde 6nemli yeri olan renklerin
kullanildigint goérmekteyiz. Hayatinin her doneminde “Tabiatla i¢ ice olan insan,
renkleri gormezlikten gelmemis ve bu renkleri sembol olarak, térensel ya da dinsel
islevlerde kullanmistir” (Senol, 1992:312). Bu sembollestirmede bes ana renk dikkati
cekmektedir. Bu renkler kara, ak, kizil, yesil ve sar1 remgidir. Resat Geng’e (1997: 5)
gore bu yon ve renk sembolizminde “merkez=sar1, dogu=yesil (veya gok; gok giiniimiiz
Tiirkiye Tiirk¢esi’nde oldugu gibi bazen yesil, bazen de mavi anlamimi ifade eder
sekilde kullanilmaktadir), bati=ak, giiney=kizil (kirmizi, al) ve kuzey=kara” renkleri
kullanilarak ifade edilmistir. Yon ve ren sembolizminin yaninda yonlerin hayvanlarla
sembollestirilmesi de Tiirkler arasinda goriilmekteydi. Bu anlayigla “Eski Tiirklerde yer
ve gok dort boliime ayrilmis ve her biri sembolik hayvanlar ile adlandirilmisti. Dogu
koyun, bat1 kopek, giiney c¢aylak, kuzey ise yaban domuzu tarafindan simgeleniyordu”
(Aslan, 2005: 63).
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Yonlerle renklerin iligkilendirilmesi Tiirk devletlerinin isimlerinde de kendisini gdsterir.
Bati Hunlara Ak Hunlar denmesi, Gazneli Mahmud’un, giineydeki Hindistan’a gore
kuzeyin hiikimdarhigini temsil ettigi i¢in Kara-han unvan ile anilmasi1 bu duruma 6rnek
gosterilebilir. Renklerle yonleri sembolize ederek belirtme Tiirk yasaminin her alaninda
kendini gostermistir. Yon sembolizminde renklere yiiklenen anlamlar Tiirklerin cografi
isimlendirmelerine de yansimistir. Kuzeyde Karadeniz (Kara Han), Batida Akdeniz (Ak
Han), Giineyde Kizil Deniz (Kizil Han), Doguda Gokdeniz (Gok Han) isimleri bu
durumun gostergesidir. Renklerin yonleri simgeledigi alanlardan birisi de askeri

diizendir.

“Cin tarihlerinin de dedikleri gibi, 400.000’¢ yaklasan Mete'nin ordusu, birdenbire
hiicum ediyor ve Cin Imparatorunu kusatiyordu. Hun ordusu kusatmay1
tamamlayinca, dort yonde, ayr1 renklere sahip atlarinin yer aldiklar1 goriiliiyordu.
At renklerine gore, ordu birliklerinin kurulmasi, diinya tarihinde ilk kez burada
goriiliiyordu. Hun athlart kusatmada, sOyle siralanmiglardi: Bati'da ak atlar yer
almislardi. Dogu'da, mavi atlar (? kir atlar), duruyorlardi. Kuzeyde, siyah adar
dizilmislerdi. Giiney'de ise, kirmizi (doru) atlar, yer almislardi”(Ogel, 2001a:99).

Goriilmektedir ki ordu 4 boliime ayrilmistir. Bu boliimlerden birisi olan doguda hakan
bulunur. Ciinkii “Dogu, Tiirklerin kutsal yoniidiir ve bu hususiyet bilhassa Goktiirkler
caginda tam olarak yasamistir. Dogu, gokytiziine bagli Tiirk inamisinda hayatin kaynagi

kabul edilen giinesin dogdugu yerdir ve bu bakimdan “Giin dogusu” hiirmet ve saygi ile
zikredilir” (Baykara,2005:387-388). Bu sebepten Dogu Tiirklerde merkezi temsil eder.

Yon sembolizminde anlami sekillenen ak ve kara kelimeleri, toplumsal bir deger
yargisinin gostergesi olmus, devleti olusturan topluluklar1 da ifade etmistir. Ak kelimesi

karsiliginda, kara kelimesi kullanilmistir.

“Kuzey Tiirkleri, ilden olanlara, yani soylulara Ak Siiyek, ilden olmayan, yani
soylu olmayanlara Kara Siiyek derler ki manalar1 Ak Kemik ve Kara Kemik’tir. il-
hanlik devrinde egemen sinif, yalniz kendi ilini soylu sayar, onun disinda olanlar
kiigiik goriirdii. Bu sebeple, egemen il kendi boylarini, kendisine bagli bulunan
yabanci oymaktan ayirmak ig¢in, birincilerin ismine ak, ikincilerinkine kara sifatlari
eklerdi. Mesela, Koyunlular, Bayindir boyuna bagli olan kendi Oguz boylarina Ak
Koyunlular, uyruklarina ise Kara Koyunlular adi vermislerdi” (Gokalp, 2005: 76)

Yonlerle iliskilendirilen renklerin “Gok: Mavi; Kizil: Kirmizi; Ak: Beyaz; Kara: Siyah”
gibi es anlamlilarinin olmasi, Oteki renklerin es anlamlilarinin olmamasi dikkat
cekicidir. Bu noktada Ziya Gokalp su tespiti yapmaktadir:

EEINT3

“Mesela “sar1”, “yesil”, “mor” gibi diger renklerin ikinci isimleri yoktur. Ikinci
olarak bu es anlamli kelimelerin manalar1 arasinda apacik bir fark vardir. “Gok”,
“kizi1l”, “ak”, “kara” kelimeleri, eski kliseler disinda, maddi renkleri, manevi
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nitelikleri anlatirlar. Bunlarin es manalilar1 ise maddi renkleri anlatmak igindir.
Zaten bu dort rengin eski isimleri, hakiki manalarini kaybederek, mecaz anlamlari
gosterdikleri icindir ki bu es anlamlarin olusturulmasi geregi ortaya ¢cikmistir. Cok
kimseler, bu ¢ift kelimeleri biitiiniiyle esanlamli sanirlar. Bu dogru degildir. Mesela
“yiizi ak” deyimi ile “beyaz cehreli” deyimi ayni manada degildir” (Gokalp,
2005:32-33).

Renklerin es anlam kazanmasi konusunda yonleri ifade eden renklerin digerlerine gore
toplum hayatinda daha fazla kullanim alani oldugunu sdyleyebiliriz. Tiirkler tarih
boyunca ¢ok genis sinirlara ulagsmis ve diinyanin farkli cografyalarina hitkmetmislerdir.
Bu suretle irtibatta olduklar: topluluklarla muhtemeldir ki en ¢ok yonlerle ilgili renkleri

dile getirmislerdir. Bizce es anlamlilikta bu durumun da etkisi olmas1t muhtemeldir.

3.14.2. Gok Unsurlarmin Sembollestirilmesi

Gok ve goksel unsurlar biitlin diinya toplumlari i¢in biiyiik bir 6nem tagimis ve halen de
tagimaktadir. Bilinen en eski inanglardan giiniimiiz inanglarina kadar goéksel unsurlar
Oonemli goriilmiis ve etraflarinda birtakim inanis ve ayinler gelistirilmistir. Tiirklerin
evren tasavvuru icerisinde de gok ve goksel unsurlar 6nemli bir yer tutmaktadir. Gok ve
ona bagh olarak tasavvur edilen unsurlarin kiilt derecesinde diisiintildigi
goriilmektedir. Gok biiyiik bir ¢adir ve onun altinda giines, ay ve yildizlardan olusan
unsurlar bulunmaktadir. Tiirklerin diger milletlerden farkli olarak bizatihi gokyiiziinii de
kutsal kabul etmeleri ve sembollestirmeleri neticesinde, gokle beraber diger unsurlarin
da kutsal kabul edildigi goriilmektedir. Tanr1 mekani olarak diisiiniilen gokle beraber
giines, ay ve yildizlarla ilgili de pek ¢ok inanigin gelistigini soyleyebiliriz. Bu unsurlarin
kutsallik dereceleri ¢esitli Tiirk topluluklarinda farklilik gosterse de, genel olarak
Tanriya yardimer varhiklar olarak goriildiigii soylenebilir. Ozellikle karanlikla
iliskilendirilen katiiliiklerle miicadelede giines ve ay onemli bir yardimci koruyucu

unsur olarak ele alinmaktadir.

Tiirklerin diinyayr algilayis bicimleri igerisinde yer alan, var olan her seyin bir ruhu
oldugu anlayis1 goksel unsurlar i¢in de gegerli olmustur. GOk kutsalligr ile beraber
gokle ilgili neredeyse biitiin cisimler, olay ve durumlar da kutsal kabul edilmistir.
Giines, ay ve yildizlarin yaninda; Giines tutulmasi, ay tutulmasi, simsek, gok giirtiltiisii,
yagmur vb. bunlardandir. Bu bakimdan kimi bilim adamlar1 Tiirklerin eski dinini “Gok
Dini” olarak isimlendirmektedir. Bu bakis agis1 ile gok aslinda her seyin belirleyicisi

olarak goriilmiis, her sey ona gore sekillendirilmistir. Devlet yonetiminden, yonlerin

255



tespitine ve yliklenen anlamlara kadar, mimari, giinlik yasanti, tarim, hayvancilik vb.

g0k ve gokyliziine bagli unsurlarin izlerinin kolaylikla tespit edilebilecegi alanlardir.

GOk ve unsurlarmin izlerini giinlik yasantida, edebiyatta, sanatta tespit etmek
miimkiindiir. Benzetme unsuru olarak sembollestirilen goksel unsurlar gerek mimari ve

sanat dallarinda gerekse edebiyatta bolca yer tutmaktadir.
3.14.2.1. Gok

Tiirkler disindaki toplumlar i¢in gokyiizli unsurlart her zaman dikkat ¢ekmis ve cesitli
uygulamalara, inan¢ ve inanislara konu olmustur. Arastirmacilar igin ilgi ¢ekici olan
“biitlin eski kavimlerin giinesi, ay1 ve yildizlar (tanrilar) olarak tanimalari, fakat bizzat
(gok) ile ilgilenmemeleridir. Halbuki bozkir Tiirk dininde, gokyiizii belirtileri (glines,
ay, yildizlar) degil, yekpare gok’iin sembollestirdigi tek (Tanri) inanci temel teskil
etmektedir. Bu suretledir ki, (Gok-Tanr1) dini Tiirklere mahsus bir inang sistemi olarak
ortaya ¢ikmaktadir” (Kafesoglu, 1980: 62). Bu yiizden gok sembolizmini Tiirkler kendi

inang ve inanislar etrafinda sekillendirmistir denilebilir.

Tiirkler i¢in gokyiizii, daha ¢ok yaratict varligin yasadigi mekan olarak tasavvur edilmis
ve gokylizii Tanrmin mekanin simgelemistir. Aynt zamanda gok yliksektir, ulagilmasi
imkansizdir ve saygi gosterilen bir mekandir. Bu sebepten Tanr1 ifade edilirken gokte
bulundugunu belirtmek ve onu yliceltmek amaci ile “ Gok Tanr1” ifadesi kullanilmistir.
Gok Tanr ifadesinden hareketle gokyiiziiniin yaratici olarak algilandig: gibi bir sonug ta
cikabilir. Fakat Ramazan Isik “Islam ©ncesi Tiirkler gogii asil yaratict olarak
gormiiyorlardi. GOk kelimesi bir sifat olarak yiice, ulu anlamlarinda kullaniyorlardi.
Dolayisiyla Gok-Tanri, Ulu Tanr1 demekti” (Isik, 1994: 73), diyerek bu ifadenin

kullanilmasinin yiiceltmek maksadi ile oldugu tezini desteklemektedir.

“Tanrmin gokte, yukarda bulundugu inanci Dede Korkut boylarinda da
goriilmektedir. O zamanlar alkis’t alkis olan Tirk begleri, ellerini agip yiizlerini
gbdge dogru tutup Tanrr’ya yakarirlardi. Islami devrede de, Tiirkler’in avuglarmi
aclp goge yliz tutarak dua etmeleri acaba bu inancin izleri midir? Veya
ofkelendigimiz, haksizliga karsi ciktigimiz zaman, “yukarida Allah var?”
dedigimizde, biz bu inanci mu siirdiiriiyoruz? Dogu Anadolu yoéresinde, bu
anlamdaki Tiirk inancinin izlerine her tarafta rastlayabiliriz. Kars’ta, “Tavuk bile
su icerken Allah’a bakar” tabiri, Allah’in yukarida gokyiiziinde oldugu inancinin
bir yansimasidir” (Kalafat, 1990: 19).
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Tanr1 makami olarak diisiiniilen gok, rengi yoniiyle de sembollesmis ve kutsal kabul
edilmistir. Gokyiizlinlin aldig1 her renk Tiirkler tarafindan kutsal kabul edilmistir. Bu
ylizden Ramazan Isik’a (1994: 74) gore “Tiirklerin madde ve mana aleminde en giizel

ve en deger verdikleri renk mavi, yani gok rengi idi”.

Gokle ilgili agiklamalarini Orhun Kitabelerine dayanarak yapan Yasar Kalafat
(1990:21) “kisi oglu, gogiin oOrttiigli, yagiz yerin tasidigi ve yer sularin bulundugu
yeryliziinde kilinmistir. Goktiirk ¢cagindan 6nce ve sonra gok, bu koruyucu vasfi ile
kutsanmig ve “Iduk” olarak kabul edilmistir” diyerek gok kutsalliginin sebeplerini
aciklamaya ¢alismistir. GOkyliziiniin bu koruyuculuk vasfinin olusmasi, insanoglu i¢in
vazgecilmez unsurlarin gok kaynakli olmasinda yatmaktadir. Aydinlik ve 1sinmanin
kaynagi olan gilines gokte bulunmaktadir. Hayatin vazgeg¢ilmez unsuru olan hava gokte
bulunmakta, su gokten yagmaktadir. Ates Tirkler i¢in kutsaldir ve atesin kaynagi
goktiir. Atese arindirma, temizleme ve saflastirma giiciinii veren goktiir. Gok ne verdi
ise toprak kabul ederek, insanogluna rizik olarak sunmustur. Bu yiizden gok sembolizmi

Tiirk evren anlayisi igerisinde 6nemli bir yer tutmaktadir.

Tiirklerin evren anlayis1 igerisinde yer alan sembolik tutum ve davramslar Islamiyet
sonrasina da yansimustir. Tiirklerin Islamiyet’i yorumlama sekli olarak nitelendirilen
“Tasavvufa gore, Allah her yerde olmasina ragmen goége donmek/ bakmak/ el agmak
dogrudur. Insanin bedeni, Yeryiizii/ Arz, Rabbi ise, o arzin semasinda olan nurdan bir
viicuttur. Rahmet gokten iner. Zahiri bedeni besleyen Hz. Muhammed’in Nuru,

giinesten, gokten iner” (ilyasova, Kalafat, 1998: 323).

Tiirklerde gok rengi ile de kutsal kabul edilmistir. Bu sebepten dolayr gok ve renk
iligkisi ¢cercevesinde “Tiirk edebiyatinda gok sakalli kimseler kutsal kimseler yahut da
Tanr’nin bir elgisi olarak algilanmistir” (Isik, 1994:74). Bu algilayis Tiirk edebiyatinin
seckin Ornekleri olan destan, efsane, masal, fikra gibi bir¢ok iiriinde yansiyarak bilge
tipinin olugsmasini saglamistir. Oguz Kagan’in veziri Ulug Tiirk, Irkil Ata, Dede Korkut

bu 6zellikleri ile edebi iirlinlerimizde kendisini gostermistir.

Tiirklerin Tanriy1 gokte tasavvur etmeleri sebebi ile renginden dolayr “Borii(kurt)”
Tanr1 sembolii olarak goriilmiistiir. Tiirk destan ve efsaneleri incelendiginde agikca
gorilmektedir ki “Kurt” kendisine kutsallik atfedilen bir varliktir. Bu kutsalligin

kaynag: tanridir. Kurt tanrinin bir elgisi, kimi zaman sureti olmustur. Kurdun Tanr1
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sembolii olmasinin yaninda ata ve tiireme sembolii olarak algilandigi ve metinlerde
islendigi bilinmektedir. Yasar Coruhlu’ya gore (1995: 100) “Kurdun tanr1 sembolii
oldugu renk sembolizmi ¢ergevesinde de anlasilabilir. Zaman zaman “bori” ismine sifat
olarak eklenen “Gok™ kelimesi(Gok rengi), aynm1 zamanda gokyiiziinii anlattifi ig¢in,

“Gok-Borii” diye anilan kurt, Gok Tanr1’nin sembolii olmustur”.

Tirklerde gok tanr1 sembolii olarak kullanilirken, gokyiiziinii simgeleyen varliklar da
olmustur. Bunlar igerisinde “yay” onemli bir yer tutmaktadir. Oguz kagan destaninda
gokyliziinlii bastanbasa kaplayan bir altin yaydan bahsedilmektedir. Burada yay gok
kubbeyi sembolize etmektedir. Bu yiizden yay Tiirkler arasinda bir hakimiyet sembolii
olarak kullanilmigtir. Hakimiyet sembolleri igerisinde yer alan yay zaman igerisinde
Selguklularda oldugu gibi devlet sembolii haline gelmistir. Bahaeddin Ogel’de
Tiirklerin yay1 gokyliziiniin bir sembolii olarak kullandiklarindan bahseder ve
“ebekusagi da Tanrmin bir yayr gibi idi. Tiirli renklerle bezenmis olan “ebe kusagi”,

gercekten de altin bir yay1 andirtyordu” der (Ogel, 1971: 88).

Gok kutsallig1 c¢ercevesinde Tiirklerin giinlik yasantida gok ve goksel unsurlari
kullandiklar1 bilinmektedir. Bugiin 6zellikle “Dogu Anadolu bdlgesinde, ¢ocuklara gok
ve gokylizi ile ilgili isimler verilir. Nazardan korumak icin verilen bu isimler arasinda
Ayhan, Yildizhan, giines, yildiz, seher, giindiiz, giin, giines, giiner, aykiz, aybala, ayca,
gokcen gibileri sayilabilir’(Kilig, 2003:222). Yine yildizlara, aya, buluta ve riizgarin

yOniine bakilarak hava tahminleri yapilabilmektedir.
3.14.2.2. Giines

Giines biitiin kiiltiirlerde goksel unsurlar s6z konusu oldugunda en 6nde zikredilen
varliklardandir. Aydinligin, aydinlanmanin, iyiligin sembolii olmustur. Insanlik tarihi
kadar eski olan gilines kutsalligindan dolay1, bircok dinde giines, tanri mertebesine
yiikseltilmistir. Giines aynm1 zamanda birgok kiiltliir icerisinde Onemli bir kiilt
konumundadir. “Eski Peru Merkezinde giines kiiltii olan” (Miiller-Kaspar, 2005: 261)
kiltiirlere sahiptir. Cesitli kiiltlirlerde giines kutsallig1 cercevesinde giinesin dogdugu
yon de kutsal kabul edilmistir. Tiirk komutanlarin cadirlarinin  yoniinii giinese
cevirmeleri, sabah ilk is olarak giinesi selamlamalar1 buna baglanabilir. Hristiyanlik
kiltiiriinde de giines kutsal kabul edilir. Bu inanca sahip topluluklar i¢in giines dogusu,

dirilisi  sembolize etmektedir. Bu sebeple “giines dogus, dirilis olarak
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isimlendirilmektedir. Cennetin dogudan gelecegi inanc1 da giinesle ilgilidir”( Miiller-
Kaspar, 2005:262). Yine kiliselerin yoniiniin doguya doniik olmasi da giines kutsallig1

ile iliskilendirilebilir.

Tiirk kiiltiiri icerisinde de goksel unsurlar s6z konusu oldugunda en ¢ok giines
karsimiza ¢ikmaktadir. Daha ¢ok koruyucu bir iye olarak karsimiza ¢ikan giines diger
kiltiirlerde oldugu gibi Tiirk kiiltiirtinde de ¢ok c¢esitli anlamlar yiiklenmektedir. Ay ve
yildizlar gibi bir iye konumunda olan giinesin kiiltiirel yasantinin diizenlenmesinde

onemli rolii bulunmaktadir.

Tiirkler sembollestirme yaparken yonlere biiyiik bir 6nem vermislerdir. Yon sembolizmi
s0z konusu oldugunda belirleyici olan, giinesin dogdugu yondiir. Diger yonler bu yon
dikkate alinarak tespit edilmis olmalidir. Yonlerin glinese gore belirlenmesi ile iligkili
olarak “giinesin konumu ve golgelerin hareketi de insanlarin kendilerini
yonlendirebilmelerine yardimer olmustur” (Schimmel, 2000: 98). Bu durum zamanin
tespiti i¢in de gecerlidir ve saat kavraminin gelismesine yardimci olmustur. Yon ve
gblge boyuna gore hesap edilen “giines saati” bu zaman tespiti i¢in kullanilan en eski
zaman Olcerlerdendir. Giines saati diiz bir zeminde giiniin belirli boliimlere ayrilmasi ve
dik konumda bulunan bir nesnenin bu dilimlere gelen golgesi ve golge uzunlugu dikkate
almarak hesaplanir. Ik ¢aglardan bu yana kullanildig1 bilinen giines saatlerinin bicimsel
farkliliklar1 olsa da mantig1 aynidir. Neset Cagatay’a gore(1978: 115) “Islam 6ncesi

Araplarmin, Tiirklerin ve Iranlilarin kullandiklari saatler giines saati idi”.

Bilinen en eski medeniyetlerde zaman olgiitii olarak ¢esitli araglar kullanilmistir.
Takvim ve saat sz konusu oldugunda en yaygin kullanima sahip olan giines ve ayla
iliskilendirilerek yapilan hesaplamalardir. Saatten baslayarak giin, ay ve yil
hesaplamalarinda giines ve ay belirleyici olmustur. Giinesin dogup, battiktan sonra
tekrar dogumuna kadar gecen siire “giin” olarak isimlendirilmistir. Takvim
hesaplamalar1 bu giin algilayisinin iizerine insa edilmistir. Giin zaman dilimi igerisinde

bir giindiiz ve bir gece barindirir.

Yasar Kalafat’in aktarimina goére (1995a: 37) “Kaynaklar Hun c¢aginda Tiirk
Kaganlarinin giinese hiirmetlerinden dolay1 otaglarin1 doguya, gilinesin dogdugu yere
actiklarimi kaydetmektedir”. Ramazan Isik’a gére bu durum sadece kaganlara mahsus

bir durum olmayip Tiirk halklar1 ile kamlar1 da giinesi gorebilmek icin kapilarini
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giinesin dogdugu yone acarlar (Isik, 1994: 80). Bu durum, gilinesin dogdugu yone
verilen 6nemin bir gostergesidir. Tiirklerin yonle giinesi iligkilendirmeleri sonucunda
dogu, yonler icerisinde en dnemlisi oldu. Onem sirasina goére dogudan sonra giiney, bat1
ve kuzey yonleri gelirdi. Bahaeddin Ogel’in tespitlerine gére bu dnem siras1 Goktiirkler
doneminde etraftaki kavimler sayilirken de g6z 6niinde bulundurulur, ilk 6nce dogudaki
Cin’den baslanilirdi. Daha sonra sirasiyla glineydeki Tibet, Batidaki Avar, Bizans, Rum
gibi bolge adlar1 ve en sonunda ise kuzeydeki Kirgiz vs. kavimlerin adlar1 gegerdi

(Ogel:1978b:427).

Giines Tiurklerin hayatinda farkli sembolik anlamlar yiiklenmistir. Bu anlamlar
igerisinde koruyucu iyelik anlami 6n siralardadir. Gilines karanliktan aydinliga gecisin
semboliidiir. Bu sebeple, kotiiliiklerin yasadigi diisiiniilen karanliktan insani koruyan
giines kutsaldir, koruyucudur. Giines tanrinin 15181 yeryiiziine, yani insanlara ulastiran
yonil ile insanlar i¢in koruyucu ve kurtaricidir. “Hazarlarin gilinesi sembol olarak

kullanmalar1”(Isik, 1994: 84) belki de bu yiizdendir.

Gilinesin koruyuculugunun o6nlendigi, kotii ruhlarin giinesin 1sinlarinin, bereketinin
yeryliziine gelisini 6nledigi tutulma durumlarinda, insanlar bu kotii ruhlart korkutmak
ve kacirmak icin yiizlerce yildir birtakim uygulamalar yapmis ve yapmaktadirlar.
Bugiinkii inanglar1 ne olursa olsun bu uygulamalar tekrar edilmektedir. Inanisa gére bu

tyiliklerle kotiiliiklerin miicadelesidir.

Giinesin koruyucu olmasi1 Tiirk topluluklarinda kendilerini koruyanlar1 da giinese
benzetmeye veya sembol olarak giinesi kullanmaya sevk etmistir. Bu sebeple diin
oldugu gibi bugiin de Tiirk topluluklart giinesi koruyucu sembol olarak (Kirgizistan
bayragi 6rnegindeki gibi) mimari, hali, kilim, bayrak ve sancaklarinda tagimaktadir.
“Bugiin Anadolu’nun pek ¢ok yoresinde stilize edilmis “giines giilii” damgalarinin

kullanilmasi ve bu isaretin “saadet, bolluk, bereket” manalara geldiginin ifade
edilmesi Tiirk kiiltiir tarihi agisindan 6nemli bir belgedir” (Giilensoy,1989: 46).

Giines daha ¢ok karsiti olarak ele alinan ayla kiyaslaniyor, “Tiirk diisiincesinde ve

destanlarinda giines disi, ay ise erkek olarak simgeleniyordu” (Arda, 2008: 23).

Diin oldugu gibi giiniimiizde de giines motifi bu anlamlara gelecek sekilde mimariden el
sanat ve zanaatlarina varincaya kadar, marka ve siyasi parti amblemleri gibi giinliik

yasantinin her alanini1 kapsayan, Tiirk kiiltiirliniin igerisinde yer almaktadir.
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3.14.2.3. Ay

Gok cisimlerinin sembollestirilmesi ¢ok eski bir gelenektir. Bu sembollestirmede tist
seviyeye ulasan, tapinilan seyin sembolii olarak kullanilmasi s6z konusudur. Ay
tapinmasinda Siimer, Misir, Hitit, Sami wrklar1 gibi toplumlarda tanr1 veya tanricalarin
ay1 temsil ettikleri gézlemlenmektedir. Stimerler ay tanrisina Sin derlerdi. Yunanlilarin

Artemis’i Romalilarin Diana’s1 ay tanrigalarinin en taninanlari olarak bilinir.

Gok cisimlerini sembollestirmede ¢ok eski mitlerden giiniimiize kadar giinesin karsi
kutbu olarak ay bilinir. Bu karsitlik eski Cinde Yin ile Yang karsithigi ile ifade
edilmistir. Ay Yin olarak simgelenmistir. Ciinki{i aym kendi 15181 yoktur. Bu a¢idan ay
giinese gore daha pasiftir. Bu yonii ile maddi olanin semboliidiir. Yin maddi olmayz,
Yang ise ruhsal olmayr simgeler. Glinesin giindiizii, ayin geceyi temsil etmesi bu
karsithgin olusmasina katki saglamistir. Bu karsitlikla paralel olarak “Tiirklerde de
giines sicakligin ay ise soguklugun semboliiydii”(Isik, 1994: 85). Giines tutulmas1 gibi
ay tutulmasi da bir¢ok kiiltiirde ugursuz olarak kabul edilir. Aymn kendi 1s1ginin
olmamasi da ay ile ilgili bir¢ok inanisin olugmasimi saglamistir. Ay bu yansitma
ozelliginden dolay1 bir ¢esit ayna olarak tasavvur edilmistir.

“Ay, dogusu, batis1 ve yeniden dogusuyla dogumu, 6liimii ve yeniden dogumu da

isaret etmektedir. Ay ortaya ¢ikisi seklindeki kozmik hadisenin “dogmak” fiiliyle

nitelenmesi de aslinda ay ile dogum kavrami arasindaki semantik yakinlig

gostermektedir. Kisacasi, ayimn c¢ok ¢esitli sembolik anlamlari i¢cinde dogum da
vardir” (Durmaz, 2007: 52).

Ayin belirli evreleri vardir ve bu evreler disilik donemleri ile karsilanir. Bu durum aya
yiiklenen dogum sembolik anlamini da pekistirmektedir. Aymn doénemleri s6zkonusu
oldugunda disil prensibi temsil ettigi gibi, sekilden sekle girmesiyle degiskenligi de
sembolize etmektedir. Eski Tirkler Giines-Ana ve Ay-Baba kavramlarini
kullanmiglardir. Giines ve aya yiiklenen anlamlarin topluluklara gore farklilik gosterdigi
de goriilmektedir. Ayin gec¢irmis oldugu evreler icerisinde hilal olarak adlandirilan sekil,
Islam dinin de sembolii haline gelmistir. Bu sembol biitiin Islam mabetlerinde kendisine
yer bulmustur. Cami minarelerinde, kubbelerde metalden yapilan alem ismindeki

hilaller birer sembol olarak korunmaktadir.

Evreni algilayislarmm bir yansimasi olarak “Islam oncesi Tiirklerde, giines, ay, yildiz,

g0k, dag, deniz gibi tabiattaki bir takim varliklar mukaddes varliklar”(Isik, 1994: 84)
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olarak kabul edilmistir. Bu varliklar icerisinde yer alan “Ay, Tiirk kiiltiiriinde kullanilan
onemli bigimlerden biridir. Tiirklerin Islam dinini kabul etmesinden sonra dini bir

anlami da ifade ettiginden, birgok dini eser iizerinde goriilmektedir” (Pilici, 2008: 17).

Edebi iirlinlere de yansimis olan giines ve ayin sembolik kullanimi Kutadgu Bilig’de
giinesin soyut anlamda toreyi, somut olarak ise hiikiimdar1 temsil edisi gibi ayin da
soyut olarak kutu, somut olarak ise veziri temsil ettigi gortiliir (Baser 1995: 55-69).
“Oguz Kagan Destani’nin bas kisminda yer alan 6kiiz sureti ile “ay kagan” ifadesi
arasinda bir iligki olmalidir. Sadece Tiirk mitolojisinde degil, pek ¢ok mitolojide
ay, sulara ve yagmura hiikkmeden ve yeryiiziine bereket dagitan, genellikle boga ile
es tutulan bir gok cismidir. Ay hilal halinin boganin boynuzlariyla benzerlik

gostermesi ve her ikisinin dolleyici niteliklere sahip olmasi, bu iki cisim arasinda
bir benzerlik kurulmasina neden olmustur” (Duymaz, 2007: 52).

Yine Uygur yazist ile yazilmis Oguz Kagan destaninda Oguzun babasi olan Kara
Han’in adimin Ay Kagan oldugu goriilmektedir. Zaman igerisinde sembollestirmede

degisikliklerin oldugunu da buradan hareketle sdyleyebiliriz.

Ay, Tirkler i¢in giizellik sembolii de olmustur. Tiirk destanlarinda “ ay agizli, ay yiizli”
benzetmeleri sik goriiliir. Sonraki donemlerde ay hem Tiirk diislincesinde yer alarak
kisilere isim olarak kullanilmis hem de siir basta olmak {izere edebiyatin birgok tiiriinde
yerini almistir. Ayin gilizellik unsuru olarak kullanilmasi, giiniimiizde ay kelimesinin 6n
ad olarak kullanilmasini veya aydan tiiretme isimlerin kullanilmasini saglamistir. Bugiin
kullanilmakta olan aydin veya aydinlik kelimelerinin 15181n kaynag olan giinesle iligkili

olmay1p ayla iligkili olmas1 da ayrica aya yiiklenen anlamlarla ilgilidir.

Ay, zamanin sembolii olarak da kullanilmistir. Ay kavrami takvimle de iliskilendirilmis,
dogrudan ay takvimi olarak nitelenen bir de takvim olusturulmustur. Boylelikle insanlar

zamani Olgebilmislerdir. Zamanin bir bolimiinii simgeleyen ay su sekilde ifade
edilebilir:

“Ay ise; gokteki Ay'in, yeryuvarlaginin ¢evresinde on bes giin, kiigiiciik bicimden,
her giin biiyiiyerek tam bir biitiin olduktan sonra on bes giin de kiiciilerek en kiigiik
duruma gelisine dek gegen siireye "bir ay" diyoruz. Daha dogru bir deyisle ay bu
sekilde biiyiiyerek ve kiigiilerek yaptigi iki, dolanimini 59 giinde tamamlar. Bir gok
ay1 295306 giin yani 29 giin 12 saat 44 dakika ve 3 saniyedir” (Cagatay, 1978:107).

Tirklerin Ayin sembol olarak kullanmasi ile beraber, Tiirklerin egemenlik kurdugu
biitiin cografyalarda yasayanlar ve onlarin komsulari tarafindan milli sembol halinde

kullanilmaya basladig1 goriiliir. Proto- Tiirk kabul edilen topluluklarda ayin hilal hali ve
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hilal ortasinda giines veya yildiz kullanim1 karsimiza ¢ikmaktadir. Tiirklerin Goktiirkler
doneminde kullandiklart ilk paralar iizerinde de ay yildiz semboliinii tespit etmemiz
miimkiindiir. Ayin hilal halinin islam’1 simgelemesi de Tiirklerin hilali kullanmalari ile
ilgili oldugunu diisiinmekteyiz. Ay sembolizminin olusturulmasinda dort noktadan
hareket edilerek gesitli anlamlar yiiklendigi goriilmektedir. Birincisi: Ay’in kendi 15181
yoktur ve Giines’ten kendisine gelen 15131 yansitir. Ikincisi: Degisik sekillere biiriinerek
cesitli evreler gecirir. Ugiinciisii: Ay diinyaya olan uzaklig ile iliskili olarak diinyadaki
canlilar1 ¢esitli yonlerden etkiler. Bunun da insan, bitki ve hayvanlarin yasaminda
belirleyici bir rolii vardir. Dordiinciisii: Ayin kusursuz yuvarlakligi ile giizellik sembolii

olarak kullanilmasidir.
3.14.2.4. Giines ve Ay Tutulmasi

Giinesin ve Ay sembolik anlamlariyla ilgili bir diger konu da ay ve giines tutulmalarinin
genel olarak insanlarin  basmna bir kotiligin, felaketin gelecegi seklinde
yorumlanmalaridir. “Insanlar ay ve giines tutulmasinin sebepleri iizerine gegmisten
giniimiize kafa yormuslar ve bazi sebepler belirlemislerdir. Ayrica bu tutulma
durumundan zarar gérmemek ve durumu normale c¢evirmek icin de birtakim
uygulamalar yapmuslardir. Ay ve Giines tutulmasmnin sebebi, Gok Tanri Inang
Sisteminde “kara iye” ad1 verilen kotii giiclerin ay ve giinesi kagirmalaridir. Cilinkii koti
giicler karanlig1 sever; ay ve glines ise aydinliktir. Kotii giicler karanligi sevdikleri gibi
151k ve sesten de kagarlar. Bu yiizden de bircok yerde ay ve gilines tutulmalar
olaylarinda giiriiltii yapilarak kot giigler korkutulup kacirilmaya calisilir” (Cetin, 2011:
13). “Eski Tiirklerde giin tutulunca bir takim kara iyelerin giinesin yiiziinii kaplayarak,
1siklara mani oldugu, kara iyeleri korkutup kagirmak icin silahlarin birbirine

stirtiildiiglinii biliyoruz” (Kalafat, 2000: 80).

Bu konuda Inan sunlar1 sdyler: “Samanistlerin inanglarina gore giines ve ay ile kotii
ruhlar miicadeleye kalkisirlar, bazen kotii ruhlar ay ve giinesi yakalayip karanlik
diinyasina stiriiklerler. Giines ve aym tutulmasinin sebebi budur. Biitiin Tiirk
lehgelerinde kiisuf ve hiisuf hadisesinin ‘tutulmak’ ile ifade edilmesi de eski bir inancin
izini tagimaktadir. Giines ve ay tutuldugu zaman Samanistler bunlar1 kotii ruhlarin
elinden kurtarmak icin bagirip ¢agirirlar, davul galarlar. Bu giiriiltii patirtilarin kot

ruhlar1 korkutacagina inanirlar “(inan, 2006: 29).
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“Yakutlar glines ve ayla savasan ve bazen onlar1 karanlik diinyasina hapseden kotii
ruhlardan s6z ederler. Onlara gore giines ve ay tutulmasinin sebebi buydu. Onlar ay
ve glines tutulmalarinda davul calarak, giiriiltii ¢ikararak ay ve glinesi kotii
ruhlardan kurtarmaya ¢alisiyorlardi” ( Coruhlu, 2006: 23).

Ay ve gilines tutulmasmin sebeplerini Cemal Anadol ise genel olarak su sekilde

siralamistir:

“1- Allah azgin kullarini cezalandirmak istemektedir.

2- Insanlar arasinda haksizhik ve kotiiliigiin artmasi sonucu, Allah insanlari
uyarmak istemektedir.

3- Ay ve giines iki dlisman gibidir. Birbirlerine rastladiklarinda kavga ederler. Bu
kavga sirasinda da karanlik meydana gelir.

4- Ay ve glines tizlintiilii olduklar i¢in kararirlar.
5- Ay1 ve giinesi zebaniler tutar.
6- Kirk harami, ayin ve glinesin 6niinde durur.

7- Gilinesi bir melek araba ile tasir, melegin arabasi burca takilirsa, giines ve ay
tutulur.

8- Giines kiz, ay da erkektir. Haramiler bunlarin 6niinii keserler. O zaman biiyiik
adamlarin 6lecegine, kiyamet kopacagina, aymn ve giinesin kizil goriinmesi ile
savas olacagina inanilir” (Anadol, 2006:322-323).

Yukarida bahsettigimiz inamglarin ve pratiklerin birgogu Islamiyet dncesi Tiirklere
aitken, bunlarin biiyiik bir kisminin giiniimiizde de devam ettigini biliyoruz. “Giines ve
aym kutsalliginin giiniimiiz Anadolusunda Miisliiman Tirklerin inanislarinda da bazi
izleri kalmistir; 6rnegin giines ve ay tutulmasinda teneke ¢alinarak ya da havaya kursun
sikilarak ay ya da gilinesin bu durumdan kurtarilmaya galisilmas: adeti Tiirkiye nin

cesitli yerlerinde goriiliir” (Coruhlu, 2006: 25).

Bu adet sadece Tiirkiye’de degil Tiirk diinyasinin bir¢ok yerinde vardir. “Nahcivan’da
ay tutulunca ejderhanin ay1 yakaladigina inanilir. Ay1 kurtarmak maksadiyla, ejderhay1
korkutup kagirmak icin, bakir bir kabin dibi doviilerek tiifek atilarak giiriiltii yapilir”
(Kalafat, 2000:15). “iran Caferi inangh Tiirklerinde ay ve giines tutulunca davul ¢aliir”

(Kalafat, 2007:187).

“Karapapaglarda ay tutulunca ‘ses salinir’, ‘demir vururlar’ giin tutulunca da ayni
uygulamalar yapilir. Ay tutulunca su, kili¢ ve hangerler ¢arpilir. Béylece 151k olacagi,
151k olunca da ay1 tutan ‘Kara Kuvve’nin korkup kacacagina, giderek ayin kurtulacagina

inanilir”  (Kalafat, 2000: 200). ‘“Nogay Tiirklerinde, ay tutulunca, tencere
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sogulur(tencerenin dibi doviilerek ses ¢ikarilir). Bununla amag¢ yamanlik (fenalik) gitsin,

ay asilsin (acilsin)” (Kalafat, 1999a:201).

Tiirkmeneli’nde “ay tutulunca ‘seytan cinin Oniinii tutmus, 15181 Onliiyor’ denir.
Teneke calip giiriiltii yaparak seytanin kovulabilecegine inanilir. Tiirkiye’de ay
tutulunca cinlerin ay1 esir alip yiyecegine inanilarak cinleri kovup ay1 kurtarmak igin her

tiirli giiriiltii yapilir” (Kalafat, 2007:321).

Ay ve giines tutulmalarini insanlar ugursuzluk olarak kabul eder ve baslarina bir felaket
geleceginden korkarlar. “Kirgizlar arasinda, Han’in 6liimii, ay ve glines tutulmasi, yer
titremesi (deprem) biiyiik felaket sebebi olarak kabul edilir” (Erdem, 2000:164). Ay ve
giines tutulmasinin deprem alameti olarak algilanmasi 1999 depreminden sonra
Tiirkiye’de de yayginlagsmuistir.
“Glinesi ve ay1 gokkubbenin feneri olarak kabul eden Gagauzlarin bir kismi gilines
kararmasi siiresinde gilinesin kanatli bir yilandan siit emdigine, bir kismi kuyruklu
yildizlarla ortiildiigiine, digerleri de Allah’in bir krali dldiirmek i¢in suikast

tertipledigi ve kimsenin goérmesini istemedigi igin giinesi kararttigina inanirlar”
(Giinay-Giingor, 2007: 139).

“Ayrimli Tirklerinde ay tutulunca Osmanlilara giin tutulunca insanlara zarar
verilecegine inanilir. inanca gére ay1 ve giinesi tutan bir ejderhadir. Giinesi ve ay1
yemek istemektedir. Ejderhayr kovmak icin kadinlar bacalarda bakir kazandibi
doverler. Bu inamig Bati Tiirkligii’niin tiim kesimlerinde vardir “ (Kalafat,
2007:276).

Uygurlarda giines tutulmas: sirasinda yapilan pratikler hem Islami hem de Gok Tanr
Inang Sisteminden pratikleri kapsamaktadir. “Uygurlar’da; giines tutuldugu zaman,
giinesi tutan kara giiglerden kurtarmak i¢in iizerlikten muskadan ve Ayetel Kiirsi’den
istifade edilir. Gilines tutuldugu zaman, giinesi tutan kara giliglerden kurtarmak igin
‘demir tabakalar’ carttirilarak doviiliir hay-hay salinir/ samata c¢ikarlir” (Kalafat,
2008:215). Bu uygulama eskinin ve yeninin bir arada oldugu bir ge¢is donemi

ornegidir.

Nitekim eski ve yeni uygulamalar Karacilerde ve Karapapak Tiirkleri gibi bircok Tiirk
toplulugunda da bir arada bulunmaktadir. “Karagilerde ‘ay tutulanda kap vurular tiifek
atilar/ kaplara vurularak ve tiifek atilarak ses yapilir. Bu inang giiriiltii yapilarak kara
iyelerin kagirilmalarina yonelik olup Tirk kiiltiir cografyasinda ¢ok sik goriiliir. Simsek

cakinca Kelime-i Sehadet getirilmesi inanci1 Karagilerde vardir” (Kalafat, 2008: 88).
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Karapapak Tiirklerinde “ay tutulunca kurtulmasi i¢in Allah’a yalvarilir, kazanin dibi
doviilerek giiriiltli yapilir. Yeni dogmus ay goriiliince yonler aya gevrilir, siikiir Allah ay
tazedir denir, salavat getirilir” (Kalafat, 2007: 87). “Balkar Tiirklerinde ay tutuldugu
zaman, onun kurtulmasi igin tavuklara as (yem) verilir. Kazanlarin dibi doviiliir. Efendi
dua eder. Allah’a dua edilir” (Kalafat, 1999b:197). “Cerkezlerde ay tutulunca 15
yasindan biiylik olan kadinlar zikir tutarlar, erkekler tiifek atarlar. Tiifek atarak ayin

kurtulacagina inanirlar. Ay1 bilovadan kurtarmak i¢in bu uygulamalar yapilir. Bilova

biiyiik bir yilandir” (Kalafat, 1999b: 209).

Ay ve giines tutulmasiyla ilgili inamslar ve bu hallerde yapilan pratikler Islamiyet’le
birlikte Anadolu’da Islami bir kimlik kazanmstir. Isil Altun’un Kocaeli’de yaptigi
arastirmalardan elde ettigi bilgiler Anadolu’da Islami pratiklerin agirlikta oldugunu
gostermektedir. “Ay tutulmasinda ezan okunur. 1999 depreminden dnce giines tutulmasi
olmus ve camiden ezan okunmustur. Ay ve giines tutulmasindan sonra deprem
olacagina inanilir. Ay ya da gilines tutulmasinda namaz kilinip, Yasin okunur” (Altun,

2008: 87-88).

Gortiildigi gibi ay ve gilines tutulmalar Tiirk diinyasinin pek ¢ok yerinde ugursuzlugun,

felaketin sembolii olarak goriilmektedir.
3.14.2.5. Yildizlar

Ilk caglardan giiniimiize kadar tabiatla i¢ ice yasayan, gdzlemleyen, tecriibe eden,
anlamlandirmaya ¢alisan insanin, bu yasama seriiveninde tabiat hadiseleri kadar gok
cisimleri de baskin bir rol oynamistir. Giinliik yasantilarinin biiyiik bir boliimiinii bu
gozlemleme ve anlamlandirma siirecine bakarak diizenlemege c¢alismiglardir. Bu
diizenlemede giines ve ay kadar, yildizlar da biiylik bir 6neme sahip olmustur. Bu
sebeple bircok kiiltiirde yildizlar canli varliklar olarak diisiiniilmiistiir. Antik ¢aglarda
ilah olarak kabul edilen yildizlarin da mevcut oldugu goriilmektedir. Gezegen ve
yildizlarin insanlar {izerindeki etkilerini tanimlayan bir “semboller dili” olarak bilinen
Astroloji ile ugrasan insanlar, yildizlarin insanlarin kaderlerinde rol oynadigina
inanirlar. Bu inanmanm antik ¢agdan giiniimiize devam ettigini sdyleyebiliriz. Oyle ki
insanin diinyaya geldigi zaman yildizlarin konumunun o insanin kisiliginde etkili

olacagina bile inanilmaktadir.
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Inan¢ ve inanslarla baglantili olarak vyiiklenen anlamlar cercevesinde “Yildiza,
Babil’de, Eski Misir’da ve Hinduizm’de ¢ok 6dnem verilmis olmakla birlikte, yi1ldiz pek
cok gelenekte kullanilmis ve Tiirkiye Cumhuriyeti’nin bayraginda kullanilmasi gibi
birgok bayrakta da yer almis bir semboldiir” (Pilici, 2008: 21). Tiirklerle beraber
Islamiyet’in sembolii olarak hilalin kullanilmas1 ve Osmanlidan sonra Tiirk bayraginda
hilal ile beraber yildizin kullanilmasi, bircok Miisliiman devleti de etkileyerek bugiin

bayraklarinda hilal ve yildiz veya yildiz bigimli giines semboliiniin olmasini saglamstir.

flahi dinler igerisinde Hiristiyanlikta da yildiz énemli bir yer tutmaktadir. Yildiz yol
gostericiligin ve dogrulugun sembolil olarak kullanilmaktadir. Hristiyanlikta yildizin
onemli olmasinda “Hz. Isa’nin kendisini ¢coban yildiz1 olarak nitelemesi etkili olmustur.
Cobanyildizi nasil ki insanlarin dogru yolu bulmalarini sagliyorsa, Hz. Isa’da insanlara
dogru yolu gostermistir” (Miiller-Kaspar, 2005: 270). Yahudilikte de yildizin 6nemli
oldugu goriilmektedir. Yahudiler tarafindan “Davut Yildiz1” olarak isimlendirilen alti
koseli yildiz bugiin diinya Yahudiliginin de sembolii konumundadir. Miisliimanlar i¢in
ise Ay’la beraber kullanilan yildiz Islamiyet’in sembolii konumundadir. Genel olarak

Tiirkler i¢in yildizlar uzagi, hasreti, giizelligi simgelemistir.

Biitiin diinyada yildizlara yiiklenen anlamlar sekilleri ile de iliskilendirilmis ve

isimlendirilmistir.
Bes Koseli Yildiz

Bes koseli yildiz1 anlamak i¢in onun sembolikligine goz atmak gerekir. Bes koseli yildiz
genel olarak Ziihre y1ldizinin yoriinge ¢izgilerinin birlesimi olarak algilandiginda Ziihre
yildizinin sembolii olarak kabul edilmistir. Gok cisimleri igerisinde “Tiirkler arasinda
giines ve aydan sonra en fazla kutsallik ve dini bir anlam arz eden Veniis yani Ziihre ya
da Coban yahut Colpan veya Sabahyildizi olmustur” (Giinay, Giingor, 2007: 71-72).
Ziihre yildizinin gesitli Tiirk topluluklarinin efsanelerine de yansidigr goriilmektedir.
Bahaeddin Ogel’in (1971:223) Kirgiz Tiirklerinden aktardigina gére “Ziihre yildiz1 ayin
kiz1 idi. Ulker de Ay’ Ogludur”. “Yakut Tiirklerine gore ise Veniis veya Ziihre Cok
giizel bir kiz imis ve Ulker yildizin1 severmis. Bu iki sevgili, gokte ne zaman
karsilagirlarsa, kalplerinden biiyiik bir agk ve sevgi firtinas1 kopar, bu suretle yeryiizii

kar firtinalar iginde kalirmis” (Kog, 2002: 84).
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Asin parlakligr ile dikkat ¢eken Ventis birgok toplumda kutsal kabul edilmistir. Yunan
mitolojisinin giizellik sembolii olan Afrodit’in Roma mitindeki karsiliginin Ventis
oldugu goriilmektedir. Afrodit tipki Veniis gibi géz kamastiran bir giizellige sahip
oldugu i¢in Roma mitinde Veniis kullanilmistir. Sabahlar1 harika bir miicevher gibi tiim
cekiciligiyle parlayan Veniis Diinyaya sekiz yilda bes kez yaklagmaktadir. Genel olarak
yildizlarin bes kdseli oldugu kanist Veniis’iin bu yaklagmalari sonucunda yoriingesinin
bes koseli bir yi1ldiz gibi olmasindan ileri geliyor olmalidir. “Eski Tiirkce erlik, giicli,
yigit olarak adlandirilan” (Doruk, 2008:189) Veniis (Ziihre), goz alict parlakligi
sebebiyle Tiirkler arasinda da kiz ¢ocuklarina konan bir ad olmustur. Ziihre yildiz1 ile
ilgili kutsiyet ve inanglar igerisinde “Giiney Sibirya’da atlarin ve at siiriilerinin
koruyucusu” (Gilinay, Gilingor, 2007: 72) olmak da vardir. Tiirkler gok sembolizmi
icerisinde yer alan yildizlara cesitli anlamlar da yiiklemislerdir. Tiirkler arasinda Ziihre
(Ventis), Coban yahut Colpan veya Sabah Yildiz1 olarak da bilinmektedir(Giinay-
Gilingor, 1997: 46). Tiirk mitolojisinde Ziihre Yildizit Ay’in kiz1 olarak ifade edilmistir
(Ogel,1971:223).

Insan sdz konusu oldugunda genel olarak bes duyu organini sembolize etmektedir.
Pentagran insanoglunun semboliidiir ve bes koselidir. Bes koseli yildiz ayn1 zamanda

zekanin ve yetenegin de sembolii olarak kullanilmaktadir.

Giliniimilizde yildiz s6z konusu oldugunda bes koseli sekli akla gelmektedir. Bunda
Tiirkiye Cumhuriyeti Devleti’nin bayraginda bulunan yildizin bes koseli olmasinin da
pay1 vardir. Tiirkiye Cumhuriyeti Devleti kurulduktan sonra kurulan ve bayraklarinda
yildiz bulunan devletler, yi1ldiz kullanim1 konusunda Tiirklerden etkilendiklerini beyan

etmektedirler.
Alt1 Koseli Yildiz/Siileyman’in Miihrii

[k olarak nerede ve ne zaman kullanildig1 kesin olarak bilinmeyen alti kdseli yildiz
hakkinda, bugiin {izerinde ¢esitli bilim adamlarinin hem fikir oldugu nokta, alt1 koseli
yildizin bronz ¢aginda bes koseli yildizla beraber kullanildigidir.

“Bu simgeye Babil, Maya, Toltek, Orta Amerika, Hinduizm, Pueblo Kizilderilileri

geleneklerinde de rastlanmasinin yan sira idil-Ural bdlgesindeki Proto-Tiirklere ait
eserlerde ve Alplerde de rastlanmistir” (Salt, 2006: 34).
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Cok eski zamanlara dayandirilan bu yildiz c¢esitli kiiltiirlerde farkli adlandirma ve
anlamlarla kullanilmaya devam etmistir. Bu yildiz, Yahudilik ve Hristiyanlik’ta
Davud’un Yildiz1, Islamiyet’te Miihr-ii Siileyman diye bilinir. Islam diinyasinda
Siileyman’in  miihrii olarak bilinen bu sembol Hristiyan ve Yahudi Aaleminde
Siileyman’in degil Davut’un adiyla bilinmektedir. Hristiyanlar ve Yahudiler igin
Siileyman’1n miihrii alt1 kollu degil, bes kollu yildizdir. Nusret Cam’mn “Tiirk ve Islam
Sanatinda Altt Kollu Yildiz” isimli ¢aligmasinda yaptig1 tespitlerine gore Ortacag
oncesinde Yahudiler ve diger kavimlere ait biiyiik kitaplarda bu alt1 kollu yildiz
isaretine rastlanmamaktadir. Hatta O doneme ait Yahudi isaretleri arasinda da ne bes
kollu yildiz ne de alt1 kollu yildiz isaretine rastlanmamaktadir. Bu dénemde 6zel bir
anlam ifade etmeden kullanimlar olmasina ragmen Ozel bir anlam yliklenerek
kullanildig: ilk donemin 14. yiizyila ait oldugunu belirten Cam, bu donemde ilk olarak
Nahmanidis’in Sefer-ha Gavul’unda “magen David” olarak zikredildigini belirtir.
Yahudilikte alt1 kollu yildizin goriilmesinin Musevi Tirklerin etkisi ile oldugunu

belirtir. (Cam,, 1997:41).

Alt1 kollu yildiz sembolii Islamiyet &ncesi Tiirklerde de kullanilan bir semboldiir.
“Uzmanlar Proto-Tiirk¢e’deki adinin ucu-eki oldugunu ve “Gok ikilisi” anlamina
geldigini  bildirmektedirler. James Churchward’a gore semboliin kokeni Mu
Uygarligidir; sembol Avrasya geleneklerinde, diger bircok semboliin aktarilmasinda
oldugu gibi, on binlerce yil once bu sembolii kullanan Uygur Tiirkleri yoluyla
aktarilmistir”(Pilici, 2008:23). Bu yaklasimin dogrulugu heniiz kanitlanmamis olsa da
bu sekliyle ¢ok eski tarihlerden bu yana cesitli uygarliklar tarafindan kullanildig:

bilinmektedir.

Hz. Siileyman’mn miihrii Tiirklerin Islamiyet’i kabul ettikten sonra da sik¢a kullandiklar
bir sembol olmustur. Tiirkler tarafindan insa edilmis yiizlerce yillik tarihe sahip pek
¢ok caminin tavan, duvar ve cam siislemelerinde alt1 koseli yildiz deseni bulunmaktadir.
Miihr-ii Siileyman, siisleme amacli metal, ahsap, mimari, dokuma gibi pek ¢ok alanda

kullanilmastir.

Miihr-i Siileyman Yahudilik’te “Davut Yildizi, Davut Miihrii, Davut kalkani gibi
degisik isimlerde adlandirilan, alt1 kdseli veya alt1 uglu bir yildizdir, eski Yunancada

heksagram denilmektedir. Ibrani heksagram iki eskenar iicgenin esit noktalarindan
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birbirini ¢apraz olarak kesmesiyle meydana gelmistir”’(Atasagun, 2002: 51). Yahudilerin
Davut Yildiz1 dedikleri alti koseli yildiz Kuran-1 Kerim’de Hz. Siileyman’in miihrii
olarak zikredilmektedir. Miihr-ii Siileyman tagidig1 gii¢ sayesinde hayvanlarla anlasmay1
saglamakta ve beseri hikmeti sembolize etmektedir (Oguz, 1983: 99-103). Kur’an’da
anlatildigina gore, Hz. Siileyman bu miihrii yiizigiinde tasirmis. O yiiziige sahip oldugu
siirece de kuslarin, karincalarin dilini anlar, cinlere hilkmedermis. Kuran’da bahsi

gecmesi sebebiyle Miisliimanlar igin de 6nemli bir sembol olmustur.

Bu yildizin sekilsel olarak ayristirilmast sonucu iki iiggenin birlesmesi sonucu elde
edildiginde farkli anlamlar yiiklenmektedir. Yildiz1 olusturan {ig¢genlerden “Ucu
yukarida olan tiggen ates, asagida olan iiggen su olarak yine bir zitlik olusturmaktadir.
Bir bagka yoruma gore bu tiggenler disil ve eril prensip olarak yerle-gogiin izdivacini da

temsil etmektedir” (Sahin, 1997:405).

Giliniimiizde Anadolu’da iizerimde bu sembolii tespit edebildigimiz eserler daha ¢ok
Selguklular, Artukogullari, [lhanlilar ve Osmanlilara aittir. Son dénem mimari eserler
icerisinde de bu sembolii tespit etmek miimkiindiir. Kalintilarin mezar taslari, cami
stislemeleri, hamam siislemeleri ve daha c¢ok kubbeli yapilarin siislemelerinde
kullanildig1 goriilmektedir. Mimari yapilardan, mutfak esyalarina kadar bir¢cok alanda
kullanilan Miihr-ii Siileyman sembolii bugiin sirr1 tam olarak ¢dziilmemekle beraber,
hiikmedici anlami ile iliskilendirilebilecek bir sekilde Osmanli donemine ait padisah
gomlekleri lizerine de islenmistir. Ayetler ve dualarla beraber kullanilan sekilsel
formlar igerisinde Miihr-ii Siileyman sembolii kiyafetler {izerinde daha ¢ok merkez
konumunda kullanilmistir. Yine Osmanli donemine ait oldugu tespit edilen ve Barbaros
Hayreddin Pasa’nin sancagi tizerinde de bu "alti késeli yildiz" deseni bulunmaktadir.
Miihriin hiikmetme giicinden haberdar olan Barbaros Hayreddin Pasa’nin riizgara
hiikmedebilmek amaciyla sancagina Miihr-ii Siileyman motifi koymus olmasi, bu

semboliin Tiirkler i¢cin 6nemini de ortaya koymaktadir.
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77.Fotograf: Barbaros Hayrettin Pasa’nin Sancaginda Miihr-ii Siilleyman (http://www.paylastr.org)

Sonug olarak denebilir ki Selguklulardan giintimiize kadar Tiirk milli kiiltiirii icerisinde
yer alan bir¢ok alanda Miihr-ii Siileyman 6nemli bir yere sahip olmustur. Kiiltiiriimiizde

hiikkmetme, muktedir olma, gii¢, kudret sembolii olarak kullanilmistir.
Sekiz Koseli Yildiz

Tiirklerin yildizlara olan ilgileri ¢esitli sekil ve formlar ortaya ¢ikarmistir. Tiirk kiiltiir
varliklar1 tlizerinde tespit edilebilen sembollerden birisi de sekiz koseli yildizdir.
Aragtirmacilar sekiz koseli yildizin daha ¢ok giinesle iliskilendirilerek kullanildigini
diistinmektedirler. Glines 1sinlarinin diinyaya sekiz dakikada gelmesi, sekiz kozmik bir
dengenin yaptig1 gibi, sekizgende, kare diinya ve daire gok arasinda bir goriiniime sahip
oldugundan, gokle yer arasinda baglanti kurmaktadir. Daha ¢ok mimari eserlerde tespit
edebildigimiz bu yildiz sembolii “Karahanlilar zamaninda baslayip, Sel¢uklularda da

devam etmis ve gliniimiize kadar gelmistir. Motifler ya tek olarak, ya da gecmeler
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arasinda sira sira kullanilmig veya yan yana st iliste gelecek sekilde yerlestirilmis”
(Biiyiikcanga, 2009: 1231). Bu semboliin kullanmilmasinda Islam inancinda yedi
cechenneme kars1 sekiz cennetin varligi da etkili olmustur denilebilir. Turk eserleri
tizerinde elde edilen bulgular icerisinde en eski olanin Karahanlilar donemine ait olmasi
bu bakis agisin1 destekler mahiyettedir. Sekiz koseli yildiz kendisine verilen 6nem ve
yiiklenen anlamlar dogrultusunda Osmanli Devletinin son donem kullandig1 bayraga da

islenerek hukuki bir sembol olarak kullanilmistir.
Kutup Yildiz1

Tiirk kiiltliriinde yer alan inaniglar ve mitoloji s6z konusu oldugunda en belirgin olarak
bilinen yildiz Kutup yildizidir. Yildizlar igerisinde ayr1 bir yeri olan Kutup Yildizi
“Demir Kazik, Altin Kazik diye adlandirilir ve gogiin eksenini, diregini olusturur. Orta
Asya'da ve Anadolu'da, diinya, gezegenler, yildizlar ve yildiz burglarinin ona zincirle

bagl olarak uzayda hareket ettigine inanilir” (Ogel, 1995:180-185).

Eski Tiirk inaniginda gok ¢adirt yagiz yer iizerine kurulmustur. Samanyolu, ¢adirin
dikis yeri olarak kabul edilir. Yildizlar 1s1k gelsin diye diinyanin pencerelerini

olustururlar. Kutup yildiz1 gok ¢adirini orta direk gibi tutar. Kutup yildizina giines
diregi de denir (Eliade 1999:292-293).

Tiirk kiltiiriinde Evren Agact olarak da bilinen ve merkez sembolizminde 6nemli olan,
“Diinyanin eksenini teskil eden Diinya Agaci, Kutupyildizi’'nin olusturdugu eksene
baglidir. Baz1 Tirk topluluklarinda Kutup Yildizi, goglin diregi sayilir ve tanrilarin
atlarin1 bu direge bagladigina inanilir. Bagka bir mitteyse sozii edilen bu yildiz, gogiin
gbébegi olup yerin gdbegiyle kozmik eksen araciligiyla birbirine baglanir” (Coruhlu,
2006: 26). Bahaeddin Ogel’e gore “Kutup yildizi, Tiirklerce bir ‘Altun Kazik’ veya
gbgiin diregidir. Yine Tiirklerin baska inanclarina gore, Kutup yildizi, Tanri’ya gidilen
gogiin bir kapis1 veya deligidir” (Ogel, 1993b:285).

Kutup yildizinin bulundugu y6n tanr1 sembolizmi ile de iliskilendirilmis, kuzey yonii
kutsal kabul edilmistir. Gokylizi katmanlara boliiniirken Kurup yildizinin bulundugu
kat da dikkate alinir, “Altay Tiirk destanlarinda, Tanr1 gégiin dokuzuncu katinda, giines
sekizinci katinda, ay yedinci katinda, kutup yildizi besinci katinda bulunur (Ogel
1995:184). Yine “Altay destan1 Maaday Kara destaninda, efsanevi unsurlar arasinda,
kahramanlarin  yedi yildiz, takimyildizi, kutup yildizi gibi ¢esitli yildizlara
doniistiiklerine inanilir” (Naskali 1999: 251). Gok Tanr1 inancina sahip Tiirklerde “Gok
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Tanr”nin kutup yildizinda oturdugu” (Coruhlu, 1995: 47) inanis1 da yaygimnlik
kazanmistir. Tanrinin Kutup Yildizinin bulundugu yonde oldugu inanigindan hareketle
“Goktirk ve Uygurlarin... kagan soyundan kimseler oOliince goge veya birtakim
yildizlara, yani gok tanrinin mekani olan kutup yildiz1 yoniine ugtugunu diisiintiyorlardi.
Olen kaganlarin “u¢gmaga” yani goksel ruhlar arasindaki gok katma gittigine inanilirdr”

(Esin, 2001: 59).

Kutup yildiz1 Tiirkler igin yon sembolizminde de 6énemli olmustur. Diin oldugu gibi bu
giin de kutup yildiz1 kuzeyi simgelemekte ve pusulasiz yon bulmada insanlar igin
kilavuzluk etmektedir. Kutup Yildizi, Tirkler i¢in Tanrinin bulundugu yeri, kuzey

yoniinii, saglamligi simgelemistir.

273



SONUC VE ONERILER

Sembolerin ilk yapilar1 olan isaretler, insanlik tarihinin en eski donemlerinden beri
kullanilan 6nemli ve hayati bir aragtir. Semboller isaretlerin bir goriinlime ve arka plana
sahip olmus halleridir. Biitiin kiiltiirlerde oldugu gibi Tiirk kiiltiirii i¢in de sembol ve
sembollestirme biiylik bir oneme sahiptir. Gerek iiretilen unsurlarin topluma kabul
ettirilmesinde gerekse de kusaktan kusaga aktarilmasinda rol oynayan semboller bilingli
bir liretimin sonucunda, iiretildigi donem ve toplumun deger yargilarint geldigi noktasa
tagimaktadir. Geldigi nokta bazen donemi ile sinirli iken bazen de yiizyillar sonrasina
ulasmustir. Uretildikleri dénemler sembollere yiiklenen anlamlar da sekillendirmistir.
Uretim asamasinda ferdi olabilen kiiltiirel semboller fertten topluma kadar yaygimlik
kazanarak bir milletin milli degerler biitiinii i¢erisnde yer alabilmektedir. Bu anlamlar
cergevesinde sekillenerek kullanilan semboller Tirk kiiltiirii igerinde birer damga

niteligi tagiyarak, ait oldugu kiiltiiriin sembolii olmustur.

Magara ve kaya duvarina g¢izilen isaretlerden giiniimiize kadar gegcen zaman igerinde
insanoglu isaretleri gelistirmegi bilmis ve isaretlerden olusan sembolleri hayatlarinin
vazgecilmez bir parcas1 yapmuslardir. Uretilen maddi unsurlarin {izerine aidiyet belirtisi
olarqak konan semboller giiniimiizde bu {irlinlerin olmazsa olmazi olmustur. Kiiltiirel
triinlerin milli kiiltiirlin yansimalar1 olmasi sebebiyle bu iiriinler, giiniimiiz diinyasinda
evrensel kiiltiire katki saglayabilmesi adina yasatilmakta ve hatta farkli kiiltiirlerin
yasam alanini tehtit eder boyuta ulagsmaktadir. Bu noktada milli sembollerin varlig1 ve
giiclii olmast milli kalarak evrensellesmeyi kolaylastiracaktir. Ciinkii semboller, bireyi
yonlendiren, diinyasin1 anlamlandiran, ait olma duygularini hissettiren 6nemli
unsurlardir. Brey icin bu denli 6éneme sahip olan semboller giinlimiizde genis Olciide
vatan, bayrak, millet ad1, dil, milli mars, din gibi unsurlarla yasatilmakta iken dar dlgiide

ise boy, grup, mezhep, meslek, kuliip, dernek gibi unsurlarla yasatilmaktadir.

Glinlimiiz diinyasinda meydana gelen teknolojik gelismeler kiiresellesme olgusunu
iyiden iyiye hissettirmis ve bu diinyada bir toplumun varliginin géstergleri, o toplumun
kiiltiirel sembolleri araciligi ile olusturulmaya calisilmistir. Kiiltiiriin yasamasi elbette ki

kiiltiir unsurlarinin canli tutulmasi sonucunda ger¢eklesmektedir. Bundan dolayidir ki
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milli kiiltiiriin yansiticis1 olan maddi ve manevi unsurlarinin sistemli bir sekilde mevcut
semboller ve iretilecek yeni sembollerle beraber etraflarinda sekillenmis ve

sekillendirilece uygulamalarla devam ettirilmesi gerekmektedir.

Insanoglu, varolusunun her déneminde kendi benligini simgeleyen cesitli semboller
kullanmis, bu sembollere dini, mistik, sezgisel ve ideolojik anlamlar yiiklemistir. Bu
ansamlarin izini siirmege calistigimiz bu ¢alismada elde edilen sonuglar; ¢alismanin

boliimlerinde yer alan konulara gore, asagidaki boliimlerde ifade edilmektedir.

Calismamizin birinci boliimiinde, konuyla ilgili temel kavramlar ele alinmistir. Bu
kavramlar i¢erinde yer alan ve konumuzu olusturan isaretlerin, insanin kendisini ifade
etmek icin kullandigi ve siirekli gelistirdigi 6nemli elemanlar oldugu; isaretlerin
gelismesi neticesinde sembollestirmenin dogdugu belirtilmistir. Sembollerin insani
cesitli yonlerden tamamlayan, tanimlayan ve ait olma duygusunu gelistiren yapilara
doniistiigli, insanin kendisini ifade etmesinin aracglari haline geldigi sonucuna

ulastlmistir.

Calismamizda, tez konumuz igerisinde yer alan sembol kavramini, Tiirkiye Tiirkgesi s6z
konusu oldugunda yerine bu kelimenin Ingilizcesi olan “sembol”(symbol) kelimesinin
kullanildig, hatta baz1 aragtirmacilarin sembol ve sembolii farkliymis gibi algilayarak
ifade ettikleri tespit edilmistir. Bu durumun ilmi agidan kavram kargasasma yol
acmadan diizeltilmesi konusunda bir tavir gelistirilmesi gerektigi diisiincesi ile bu

calismada sembol (symbol) yerine “sembol” kelimesinin tercih edildigi belirtilmistir.

Genel olarak farkli olmalarina, ragmen biri birlerinin yerine kullanilan arma, amblem,
logo ve marka arasindaki ayrimi da yaparak karigikligin giderilmesi noktasinda;
“arma’nin otoriteyi, gilicii temsil eden ayirici isaretler, sekiller, temsili resimler oldugu;
amblemlerin ise otorite ile ilgisi olmadan bir kurumu, bir {iriinii ya da bir hizmeti 6zel
olarak tanimlamaya yarayan soyutlanarak olusturulmus isaretler oldugu sonucuna yer
verilmistir. “Logo”nun ise g¢esitli yazi karakterlerinin sdzciikmiis gibi marka adi
okunacak bi¢cimde kullanilarak, bir kurulus, {iriin veya hizmeti tanitma amagh kullanilan
isaret oldugu tespitine yer verilmistir. Bir {irlinlin veya hizmetin diger {iirlin ve
hizmetlerden ayrilmasini saglayan sozciik ve isaretlerden olusmus sembol biitiinii olarak
belirtilen “Marka”larin dogrudan {iriin veya kurulusla iliskili olma zorunlulugu olmadigi

belirtilmistir.
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Ikinci boliimde kiiltiir ve sembol arasindaki iliski ele alinmus, bu iliskiyi daha iyi
anlamak i¢in kiiltlir ve kiiltiirle dogrudan iliski icerisinde yer alan gelenek, kut, kutsal,
kilt, mit, kavramlar izah edilerek herhangi bir anlam karmasasinin Oniine ge¢cmek

amaglanmustir.

Ucgiincii béliimde, Tiirk kiiltiir igerinde bulunan maddi ve manevi degerlerin sembol ile
iligkisi irdelenmis bu amagla konu basliklar1 halinde tespit edilebilen semboller ve

bunlarin olusumu ve kiiltiire katkilar1 irdelenmistir.

Ucgiincii boliimiin alt bashiginda, dilin sembol olusturma becerisi igerisinde beden dilini
ve isaret dilinin olusumu ve katkilar1 degerlendirilmege calisilmistir. Beden dili
icerisinde yer alan el ve kol hareketleri merhabalagsma, selamlagma, ugurlama, kiifiir,
siyasi fikir, begenme, begenmeme gibi durum ve ifadelerde karsimiza ¢iktigi tesbit

edilmistir.

Yine dil ve sembol konusu igerisinde yer alan isaret dilinin, 6zellikle sagir ve dilsizlerin
anlagsmasi adina biiyiik bir 6neme sahip olan el ve kol hareketlerinden olustugu

konusuna yer verilmistir.

Uciincii béliimiin alt bashginda Edebiyat iiriinleri icerisinde hayat bulan aklin ve
ogreticiligin “Bilge” tipinde; savasci, kahraman ve Onder insan olarak “Alp” tipinde;
Islami diisiincenin Alp tipindeki yansimasi “Gazi” tipinde; Islami diisiincenin Bilge
tipindeki yansimast “Veli” tipinde; ticarl ahlak “Ahi” tipinde; sevginin goniillerde
yesererek dile gelmesi ise “Asik” tipinde sembollestirilmis oldugu ortaya konulmustur.
Daha &nce tespit edilen tipler arasinda sozii edilmeyen Asik Tipi’nin bu tipler icerisine

alinmasi yeni bir uygulama olarak Edebiyatta “Sembol Tipler” arasina dahil edilmistir.

Uciincii béliimiin alt bashiginda dayanisma ve yardimlasma konusu ele alinmis; insan
hayatinda O6nem arz eden hayatin doniim noktalarinda yer alan sembollere yer
verilmistir. S6z konusu semboller biitiin icerinde, kendilerine yiiklenen anlamlarla
beraber ele alinmistir. Dogumdan 6liime kadar gecen siirede insanlarin dnem verdikleri
uygulamalardan biri olan dogum, dokuz alt baslikta ele alinmis ve inang inaniglar da

dikkate alinarak tespit edilen sembollere yer verilmistir.

Mitolojik kokenli olan anne ve ¢ocugun koruyucu iyesini simgeleyen Umay ve anne ve

cocuga kotiliik yapict olarak simgelenen Al Karis1 gibi varliklar; hamile kadinin
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caninin bir seyler ¢ekmesini simgeleyen aserme, ¢ocugun ve lohusanin Al Karisi’nin
gazabindan kurtuldugunu simgeleyen kirklama ve cinsiyet tesbitnde sembol olarak
kullanilan Hamile kadinin bedensel o6zellikleri, ¢ocugun gobek bagina yiiklenen
anlamlar ve bu amagla yapilan sembolik uygulamalar tespit edilmistir. Dogum sirasinda
kapali esyalarin agilmasi ve bagli seylerin ¢oziilmesi uygulamalart dogumu

kolaylastirict olarak sembollestirilmistir.

Renkler igerisinde kirmizinin, al karisindan koruyan bir sembol; sarmin ise sariliktan
koruyan bir sembol olarak kullanildigi; Mavi rengin erkegi, pembe, mor gibi renklerin

de kiz ¢cocuklarin1 simgeledigi tespit edilmistir.

Ara donem olarak ifade edebilecegimiz siinnet, gegilen yeni bir inancin Tiirk kiiltiirti
icerisindeki yansimasi olarak goriilmekle beraber, ¢ocukluktan erkeklige gecisinin
sembolli olarak goriilmektedir. Ayrica silinnet kiginin Miisliiman oldugunu da
simgelemekte iken yakin bir donemde bir takim hastaliklarin tedavisinde siinnet
uygulamasinin yapilmasindan dolay1r bu algidaki degisimin dikkat c¢ekiciligi ortaya

konulmustur.

Hayatin doniim noktalarindan biri olan evlenme gelenegi icerisinde yer alan agsamalarin
her biri, biinyesinde birgok sembolik uygulama ve nesne barindirmaktadir. Ornegin; kiz
istemeye gidilirken gotiiriilen hediyenin kiymeti, kiza verilen deger; catiya dikilen
bayrakla yeni bir yuvanin kurulacagi simgelenmistir. Keza erkek tarafindan alinan
Kalin(bashk parasi) ve siit hakki, alinan kiza karsilik 6denen bir bedel olmaktan éte,
birlesen ve hisimlik tesis eden ailelerin dayanismasi ve kizin mihri gibi diisiiniilen bir
sembol oldugu tesbit edilmistir. Ikram edilen tuzlu kahvenin icilmesi erkegin kiza olan
sevgisini; kina ise adanmiglig1 simgelerken, yiiziigiin ise iz, isaret birakmayi, ait olmayi,
baglilig1 ve bagliligin seklini simgeledigi ortaya konulmustur. Nikah sirasinda ayaga
basilmasi istiinliigli ve sOziini  gegmegi sembolize etmektedir. Evlenen kizin
ayakkabisinin altina yazilan isimlerin silinmesi ismi yazili olanin erken evlenecegini,
silinmemesinin ise ge¢ evlenilecegini simgeledigi tespit edilmistir. Evlenecek ciftin
kucagina erkek cocuk oturtulmasi veya yataginda yuvarlatilmasi erkek ¢ocuk istendigini
simgelerken, kiz cocuk oturtulmasi veya yataginda yuvarlatilmasi kiz ¢ocuk istendigini

sembolize etmektedir.
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Gecis donemleri igerisinde yer alan 6liim, halk i¢in sarsict bir etki ve dneme sahiptir.
Gideni ugurlama, kalanlar1 yatistirma, birlestirme amaci giitmektedir. Oliim &ncesinde
bazi seyler oliimii ¢agristirict semboller olarak goriilmiistiir. Kopegin ulumasi, baykusun
Otmesi, ev esyalariin kirilma, ¢atlama veya ses ¢ikarmasi, rityada 6lmiis biri tarafindan
cagrilmak, riiyada tras olmak, dis c¢ektirmek, aci nesneler yemek, ay ve giines
tutulmalar1, yildiz kaymasi, hastanin sevdigi birini gérmek istemesi vb. seyler limiin

yaklastiginin sembolii olarak goriilmiistiir.

Oliimiin gergeklesmesinden sonra birtakim sembolik uygulamalar da vardir. Bunlar
arasinda en belirgin olant sald okunmasidir ki, o bdlgede veya cami cemaatinden
birisinin 6liimiinii haber verme amacina yoneliktir. Olen kisinin gdzlerinin kapatilmast,
diinyadan gogerken goziinilin arkada kalmasini dnlemek amaciyla yapildigi goriilmiistiir.
Olen kisinin cesedi iizerine bigcak, makas veya demirden yapilma herhangi bir nesne
konulmasi uygulamasinda Demirin kutsalligini sembolize etmektedir. Oliiniin ¢iktig1
odada bir 15181in yakilmasi, 6len kiginin ruhunun gezmesi, dolagsmasimi sembolize
etmektedir. Olen kisinin gdémiilmege gotiiriiliirken tabutunun iizerine atilan nesneler
Olen kisinin cinsiyetini simgeledigi gibi yasaminda kullanamamissa goziiniin arkada

kalmamast anlayigini da sembolize etmektedir.

Eski zamanlarda mezarlarin sekli ve bulundugu yer kisinin sosyal durumunu
simgelemekteydi. Sekil olarak gosterisli mezarlar, mezar taslar1 soylulari, sade mezarlar
ve mezar taglart halki simgelemistir. Dag baslarinda ise 6nemli goriilen kisilerin

mezarlar1 yapilmistir. Ciinkii dag kutsal bir semboldiir.

Oliimiin gerceklesmesinden iig, yedi, kirk ve elli iki giin sonra yapilan uygulamalar da
sembolikdir. Bu sayilara denk gelen gilinlerde dlen kisi anilir, dualar okunur, yemekler
dagitilir. Oliimiin ardinda dagitilan helvanin da 6liimle 6zdeslesmis oldugu tespit
edilmistir. Oliimiin ardindan yakinlarmm acilarini gdsterme bicimleri yas olarak
isimlendirilmistir. Yasta olundugunun sembolleri arasinda eski Tiirklerde sa¢ kestirme,
atin kuyruk ve yularmin kirkilmasi, agitlar yakilmasi, kiyafetlerin ters giyilmesi
seklindeydi. Gliniimiizde kadinlarin renkli giymemesi, taki takmamasi ve gosteristen
uzak durmasi, diigiin dernek ve eglentilere katilmamasi seklinde yas tutulmasi soz

konusudur. Olenin yakini olan erkeklerin tras olmamasi yas belirtisidir. Genel olarak
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0li cikan evde televizyon, radyo vb. araglarin g¢alistirilmamasi da yas gostergesi

olmustur.

Bir biitiin olarak ele alinan gecis donemleri icerinde yer alan asamalarin sembol

boyutuyla ele alinmasi yeni bir yaklagimdir.

Ucgiincii béliimiin alt bashiginda halk bilgisi konular1 ele alinmigtir. Halk bilgisi
icerisinde yer alan halk hekimliginde tespit edilen sembollerden birisi ocaktir. Ocak
burada sifa kaynagimi sembolize etmektedir. Burada karsilastigimiz bir diger sembol ise
eldir. El verme olay1 ocagin devamini saglayacak kisinin tayin edilmesi anlamina gelir.
Halk hekimliginde sembollestirilen bir diger unsur ise muskadir. Bir sembol olarak biiyii
uygulamalarina karsilik koruyucu ve kovucu sayilmistir. igerisinde koruyucu ve kovucu
mahiyette dua, veya nesne barindiracak sekilde tliggen biciminde tasarlanarak
sembollestirilmistir. Tipk1 muska gibi sembollestirilen bir diger sey de nazarliktir. Kotii
bakislardan koruyucu bir unsur olarak kullanilmaktadir. ~ Halk hekimliginde
sembollestirilen uygulamalar arasinda tiitsiilemek de bulunmaktadir. Tiitsiileme yaparak
sagaltma teknikleri uygulanmakta, kotii gz, ugursuzluk veya birtakim hastaliklarin

tedavisinde kullanilmaktadir.

Halk meteorolojisinde gok cisimlerinin, hayvanlarin, bitkilerin durumu ve insanlarin
hareketleri O6nemli belirtiler ve semboller olarak kabul edilmistir. GOk cisimleri
icerisinde yer alan ay, gilines ve yildizlarin hareket ve durumlari havanin durumlari ile
iliskilendirilerek sembollestirilmistir. Kurakliga ¢are olarak uygulanan yagmur
torenlerinde insanlarin hareketleri i¢erinde ellerin ters ¢evrilerek dua edilmesinde el ve
elin hareketi sembollestirilmistir. Elin i¢ kisminin yere dogru olmasi, yagmurun

yagdirilmasina yonelik bir uygulamadir.

Halk bilgisi konularindan olan, halk takvimi konusunda da bazi simgelemeler tespit
edilmistir. Bunlar icerisinde “zemheri”’nin kisin ¢ok sert gecgtigi donemleri, cemrenin
havalarin 1sinmasini, kocakar1 soguklarinin Mart ayinin ilk yarisinda goriilen soguklari,
Mart dokuzunun Mart aymin ikinci yarisinda goriilen soguklari, Yenigiin/Nevruz’un
yilbagini ve baharin baglangicini, “April Besi”nin Nisan aymin ortalarinda goriilen ani
soguklary, “Hidirellez’in (6 Mayis) yazin baslangicini, “Agustos Sicagi”nin 15
Temmuz-15 Agustos tarihleri arasinda goriilen sicakliklari, “Pastirma Yazi”nin 1-30

Kasim arasinda goriilen ani sicakliklar1 simgeledigi tespit edilmistir.
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Ucgiincii boliimiin alt baghiginda Tiirk kiiltiirii igerisinde yer alan bayramlarda bulunan
semboller tespit edilirken, Tirk kiltiiriiniin bir pargasi halini almis olan dini
bayramlardan, Ramazan Davulu, Ramazan Pidesi, tath ve sekerin Ramazanin sembolleri
oldugu hususuna yer verilmistir. Kurban bayramindaki kurban ve kinanin ise

adanmisligin sembolii oldugu belirlenmistir.

Tiirk bahar bayramlarindan olan yenigiin/nevruzun sembollestirdigi ates, demir, su,
yumurta, semeni, nevruz ¢igegi ve nevriziyelerin kiiltiiriimiizde yiiklendikleri anlamlar
milli kiiltiirin olusturulmasina katki saglayan onemli unsurlar olarak oOne ¢iktig

gOriilmiistir.

Uciincii bliim igerisinde yer alan halk tiyatrosunda bulunan sembol karakterler simdiye
kadar oturmus bir yapiya sahip oldugundan sadece tespit yapilmistir. Halk tiyatrosu
olarak isimlendirilen golge oyunu Karagoz, Ortaoyunu ve Meddah ayr1 ayri ele alinmig

ve sembol karakterler iglenmistir.

Yine i¢lincii boliim igerisinde yer alan halk oyunlarinin sembol deger tasiyanlari ele
alinmig, Semada dervisin basindaki Sikke’nin (baslig1) mezar tasini, dervisin tizerindeki
beyaz tennurenin kefeni, siyah hirkanin ise kabri simgeledigi tespit edilmistir. Viicudun
dontisii kainattaki her seyin hareket halinde oldugunu; Semada sag elin yukari, sol elin
ise agag1 dogru kollar agik bir hale getirilmesinin, sag elle Tanri’dan feyiz alip, O’ndan
baskasina yiiz ¢cevirmeyi ve sol elle bu feyzin dagitilmasinin anlatildig1 goriisiine yer

verilmistir.

Semah’ta da sembol unsurlar oldukga fazladir. Ellerin avug i¢i havaya gelecek sekilde
tutulmasinin Tanrtya yalvarisi ifade ettigi; dairesel hareketlerin ise gok cisimlerinin
hareketlerini simgeledigi belirlenmistir. Bu dairesel hareketleri saglayan ayaklarin

Onemine temas edilmistir.

Turna Semahi’nda Turna kusunun kanat vurusu, ugusu ve durusu simgelenirken, Kirat
Semahi’nda gilinesin ¢evresindeki yildizlarin parildayisi ve doniisiinlin simgelendigi

hususuna yer verilmistir.

“Halk Oyunlar1” igerisinde yer alan Zeybek, oyunlarimin Kam (Saman) ayinlerindeki
kartal taklidinden ve Saman dansindan giiniimiize ulagan bir ¢esitleme oldugu; boylece

kutsal addedilen halk oyunlarinda kartalin sembollestirildigi tespit edilmistir. Bu
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semboliin cesaret, mertlik, kahramanlik ve savas¢ilik duygularimi simgeledigi de ayr1

birer husus olarak ortaya konulmustur.

Teke oyunlar1 igerisinde yer alan tavir ve hareketlerin “Hayvan taklitli oyunlar”

kategorisinde sembolik bir oyun olarak yasatildigina yer verilmistir.

Oyunlar c¢erisinde “Barlar” g¢esitli varliklarin sembollestirildigi oyunlardir. Turna
Bari’nda bir oyuncu erkek Turna’yi, 6teki oyuncunun ise disi turnayr simgeledigi tespit
edilmistir. Tavuk Bari’nda Tavugun hareketleri; Giivercin Bari’nda giivercinin ugusu

simgelenmistir.

Oyunlar ¢erisinde yaygin bir oynanma alanina sahip olan halaylarda hem hayvan, hem

de kainat, gk ylizii cisimleri taklit edilmekte anlatilmaktadir.

Horon halk oyunlar igerisinde yer alan ve Dogu Karadeniz Boélgesinde yogunlukla
oynanan oyunlardandir. Karadeniz’in hir¢inligi; balik avi ve 6zellikle hamsi baliginin

agdaki hareketleri sembollestirilmistir.

Ugiincii boliimiin alt bashginda yer alan kiyafetlerin sembollestirilmesinde toplumsal
yapi igerisinde kiyafetler cinsiyet, kadin erkek, gen¢ yasl gibi toplumsal birer sembol

olarak kullanilmstir.

Kiyafetler dini sembol olarak da kullanilmigtir. Din temsilcilerinin haricinde halk
arasinda cemaat, tarikat gruplarinin sarik, ciibbe, basortiisii, hirka, {itii gerektirmeyen

gomlek ve genis pantolon gibi kiyafetlerindeki farklilik dini bir sembol haline gelmistir.

Kiyafetler igerisinde yer alan bagliklarin kimi zaman 6zel anlamlarla sembollestirildigi;
bu sembollestirmenin kimi topluluklarin adlandirilmasinda rol oynadigi; basliklarin
heybetinin, temsil edilen makama ve mesleklere gore farklilik gosterdigi; kadinlarda ise

hem mensubiyeti, hem de toplumsal statiiyii simgeledigi gortilmiistiir.

Calismamizda el sanatlarinda bulunan semboller, yapim malzemelerine gore tasnif
edilerek ele alinmis; bu amacla agag isleri, iplik isleri, kagit isleri, metal isleri ve tas-

toprak isleri seklinde alt basliklar olusturularak islenmistir.

Ucgiincii boliimdeki halk bilgisi konular1 iginde ele alinan Mimarideki semboller

boliimiinde mimari eserler lizerine islenmis sembollere yer verilmistir. Bu amagla
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pars/aslan, kartal, yilan/ejder, ko¢/koyun, giil, hayat agaci, kap1 tokmagi ve geometrik

sekillere yiiklenen anlamlar ve bunlarin sembollestirilmeleri ele alinmistir.

Pars/Aslan giicii, kudreti; Kartal giici, Tanr1 haberciligini ve  yer yiizindeki
temsilcisini; kendi kuyrugunu 1siran yilan/ejder motifi, sonsuza dek suren devir daimi;
Yilan ve Ejder, gii¢, kuvvet ve kudreti; koruyan, yardima kosan veya hastaliklara sifa
veren bir kudreti; kog, koyun bolluk ve bereketi, soylulugu; Giil ruhsal aydinlanmayi,
Hz. Muhammed’i, ve kat kat yapraklar1 ile kalbin katlarini; “Hayat Agac1”,
yenilenmekte olan evreni, kozmik hayatin tiikenmez kaynagini, kutsalin miikemmel
hazinesini, gezegenlere ait gokleri, sonsuzlugu, oliimsiizliigi, ebediligi simgeleyecek

sekilde kullanilmustir.

Mimari yapilarda dikkat ceken semboller igerisinde geometrik sekiller 6ne ¢ikmaktadir.
Bu sekillerden en ¢ok kullanilani ise alti koseli Miihrii Siileyman’dir. Bu sembol

hiikmetmenin, kudretin sembolii olarak kullanilmistir.

Uciincii boliim igerisinde yer alan insan bedeninin sembollestirilmesi basin ve bas
bolgesinde agiz ve goziin sembollestirilmesi seklinde ele alinmis, el, kalp ve dovme

konusu islenmistir. Bu semboller igerisinde en dikkat ¢ekeni goz olmustur.

Gegmisten giiniimiize g6z 15181, berrakligi ve gérmegi simgelemis, bu sebeple mutlak
goriici olan Tanrinin sembolii olarak gesitli toplumlarda kullanildig: tespit edilmistir.
Nazar inanci igerisinde de sembollestirilen gbz, nazarliklarda tasvir edilmis ve birtakim
pratiklere de konu olmustur. Kimi zaman goz ve el birlikte sembollestirilmis ve nazara

kars1 kullanilmustir.

El, nazar haricinde selamlagsmada emin olmayi, el 6pmede saygiyi, kabullenmeyi ve
sevgiyi simgeler. Evlenme asamalarinda yiiziiglin sol elde olmasinin s6zii, nisani; sag
elde olmasiin evliligi simgeledigi goriilmiistiir. El ayn1 zamanda halk hekimliginde
sagaltma geleneginin devam ettirilmesine aracit olur ve el vererek ocagin devami
saglanir. Fallar igerisinde el falinin olmasi da falcilikta elin sembollestirildigini

gostermektedir.

Insan oglunda akli beyin, duyguyu kalp simgelemistir. Kalp korkunun, cesaretin, askin,
sevginin, merhametin mekan1 olarak diisiiniilmiistiir. Tasavvufta kalp yaraticinin evi,

makami olarak bilinir.
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Yine ii¢ilincii boliimde Tirk devleti ve milletine ait semboller de ele alinmistir. Bu
amagla hakan, ongun, tug, bayrak gibi konulara yer verilmis; bu konularin sembolik

degerleri ele alinmistir.

Tarihi Tiirk devletleri ile glinlimiiz Tiirk devletlerinin bayraklar1 ve bayraklar iizerinde
bulunan sembol degerler de islenmistir. Tiirk bayraklari {izerinde bulunan simgelerin,
Tirk kiltiri i¢in biliyilk onem tasiyan nesneleri, renk ve varliklar1 igerdigi tespit
edilmistir. Devletleri kuran hakim Tiirk grubunun kiiltiirel koklerinde dneme sahip

degerler onlarin bayraklarinda hayat bulmustur.

Tirk kiiltiirtinde evrenin  sembollestirilmesi  konusu igerisinde iki ana baghk
olusturulmustur. Bunlardan birincisi tabiat ve sembol iligkisi, ikincisi gok unsurlar1 ve
sembol bashigiyla ele alinmistir. Tabiat ve sembol basligi altinda sembolik deger tasiyan

unsurlar siralanmaistir.

Bu unsurlar arasinda goriilen atesin, ocakla beraber ailenin, arinmanin, sifanin,
korunmanin, kurtulmanin; aydinlanmanin, yeni giiniin, liremenin, bereketin, giinesin

sembolii oldugu goriilmiistiir.

Suyun kutsalligr ve sembollestirilmesi ¢ergevesinde, suyun yasam kaynagimin merkezi
oldugu, temizligin, Oliimsiizliiglin, yasamin sembolii oldugu goriilmiistiir. Suyun
tiremenin sembolii olarak evrensel rahim olarak kabul edilmesi ise dikkat g¢ekici bir
husus olarak ele alinmistir. edilir. Su arindirict ve yeniden hayat bahsedicidir. Bolluk
ve bereketin semboliidiir. Su, ayn1 zamanda sifa kaynagi ve kotiilikleri uzaklastirict
Ozellige sahiptir. Tabiatta sifali olarak addedilen kaynak sulari; alazlamada atese
serpilen su, insanlarin baharda birbirleri {iizerlerine serptikleri su bu anlayisin
yansimalar1 olarak goriilmektedir. Ayrica suyun fal, biiyii ve nazar uygulamalarinda

kullanilmas1 da sembolik etki alaninin genisligini gostermesi bakimidan dnemlidir.

Calismamizda “Yer”in ve dolayisiyla topragin kutsal kabul edilmesi ve
sembollestirilmesi de ele alinmistir. Dag sembolizmi, yer ile birlikte ele alinmis;
daglarin Tanr1 mekani oldugu diisiincesinin her donem tazeligini korumus oldugu,
insanlarin yaratictya yakin olmak adma tapmaklarimi ylice kabul ettikleri ve inang

acisindan sembollestirdikleri daglara veya yiiksek tepelere yaptigi gercegine yer
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verilmigidir. Bu anlayisin semavi dinlerde de kendisini gosterdigi, peygamberlere

vahyin daglarda gelmesi delil gosterilerek ifade edilmistir.

Tiirk toplumu igin tarihi siiregte onemli bir sembol olan daglar igesinde en 6ne ¢ikani
Tanr1 Daglart olmustur. Tanr1 Dagi, Tiirklerin diinyaya dagildigi yer olarak kabul
edilmis, gogiin diregini simgeleyerek; gok cadirinin yikilmasini 6nleyen bir direk olarak
tasavvur edilmistir. Mitolojide bu daga “Temir Tav” demislerdir. Bu sebeplerden dolay1
Tiirkler kutsal, lider ve kahramanlarimi yiiksek daglara gommiislerdir. Bu uygulama
Tiirklerin islamiyet’i kabuliinden sonra da devam etmis ve Evliya kabul edilen insanlar

yiiksek dag veya tepelere gdmiilmiistiir.

Agag ve orman sembolizminin ele alindig1 boliimde, agacin ve ormanin insan ve toplum
hayatinda oynadigi rol ele alinmis ve hayati 6neme sahip oldugu goriilmiistiir. Agac ve
ormanlar Tiirkler i¢in mukaddes varliklardir. Bu sebeple aga¢ ve ormanlarin koruyucu
ruha sahip olarak diistiniilmiistiir. Tirk inanisinda agag¢ yenilenmenin sembolii kabul
edilir. Agac¢ kok, govde ve dallari ile li¢ kisimdan olugmaktadir. Her bir kisim ayr1 bir
semboizme isaret etmektedir. Kotiilikler diinyasii kokler, canlilar alemini govde,
iyeler ve tanr1 katini da dallar temsil etmistir. Dag sembolizminde gok ¢adirini tutmasi
gibi bir evren agaci sembolizmi de vardir. Agaglar igerisinde Tiirkler en ¢ok kayimn
agacin1 On plana ¢ikarmistir. Sagaltici, koruyucu, tiireme unsuru gibi bir¢ok anlam
yiiklenmistir. Yurtlarin diregi, samanlarin davullarinin el tutma yeri kayin agacindan
yapilirdi. Yiice agaglar tanr1 mekani olarak bilinirdi. Gilinlimiizde de devam eden
agaclara nezir baglama uygulamasi agaglarin kutsal kabul edildigi donemlerin
giiniimiize yansimalaridir. Ormanlar icerisinde de Tiirkler en ¢cok Otiikken ormanini &n
plana ¢ikarmislardir. Otiiken’e yiiklenen kutsallik ve diger anlamlarindan dolay: siyasi
merkezi olarak kabul edilmis, Biiyilk Hun Devletinin, Goktiirck Devletinin, Uygur
Kaganhigimin, Cingiz Han imparatorlugunun, Avar (Jun-Juan) Devletinin baskentligini

yapmistir.

Tiirk kiiltlirii icerinde yonler de onemli birer simgeleme araci olmustur. Yon renk
sembolizminde “merkez=sari, dogu=yesil, bati=ak, giiney=kizil, kuzey=kara renkle
simgelenmistir. Bu sembollestirme devlet isimlerinde de yansimistir. Bati Hunlara Ak
Hunlar denmesi, Gazneli Mahmud’un, gilineydeki Hindistan’a goére kuzeyin

hiikiimdarligin1 temsil ettigi icin Kara-han unvani ile anilmasi Ornektir. Renklerin
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yonleri simgelemesi mekanlarin isimlendirilmesinde de etkili olmus, Kuzeyde
Karadeniz, Batida Akdeniz, Giineyde Kizil Deniz, Doguda Gokdeniz bu duruma

Ornektir.

Evren sembolizmi altinda ele alacagimiz bir diger konu da gok unsurlarinin
sembollestirilmesidir. Tiirkler diger milletlerden farkli olarak dogrudan gokyliziinii de
kutsal kabul ederek sembollestirmislerdir. Bu durum Gok Tanr1 kavramini dogurmus
ve Tirklere has bir dinin sekillenmesini saglamistir. Tiirkler i¢cin gokyiizii, daha ¢ok
yaratict varligin yasadigi mekan olarak sembollestirilmistir. Gok renk yonii ile de
sembollestirilmistir. GOk renk iliskisinde mavi renk 6n plana ¢ikmistir. Biitiin diinyada
Tiirk mavisi olarak adlandirilan ve mavinin bir tonu olan turkuaz rengi bu sembolizimle
iliskilendirilebilir. ~ Gok kutsalligi Tiirklerin Islamiyet’i yorumlama bigimi olan
Tasavvufta da 6nemlidir. Allah her yerde olmasina ragmen goge donmek/ bakmak/ el
acmak dogru kabul edilir. Gokyliziiniin kutsallig1 gok sakalli insanlarin toplum iginde
itibar gdrmesini saglamis ve gok renkli kurtlarin kutsal, degerli kabul edilmesini, bu

sebeple bayraklastirilarak milli sembol halini almasini saglamistir.

Tiirkler gok yliziinii bir ¢adira benzetmislerdir. Bu ¢adirin altin1 yonetmek gorevi ise
Tann tarafindan Hakana verilmistir. Bu gorev i¢in gerekli ilahi gii¢ ise “kut” ortaya
cikmistir. GOk yiizii ayn1 zamanda Tirkiin “Yay”min seklidir. Tirkler i¢in altin yay
gokyliziini bir ugtan diger uca kadar kaplayan yaydir ve Tirklerin olmalidir.

Selguklularin milli sembollerinden biri olan yay bu fikrin bir iiriinii olmalidur.

Gilines gok unsurlar1 icerisinde en evrensel boyuta ulasmis olanmdir. Tirklerde giines
yon sembolizminde belirleyici unsur olarak goriilmistiir. Giinesten dolayr dogu kutsal
kabul edilerek hiikiimdar doguda oturmustur.  Gilines kendisine saygi duyulan,
koruyuculugu olan bir semboldiir. Giines cogunlukla Tiirklerde disi unsur olarak

distintiilmiistiir.

GOk unsurlart igerisinde Ay da evrensel bir simgecilige ulagsmistir. Stimer, Misir, Hitit,
Sami irklar1 gibi toplumlarda tanr1 veya tanrigalarin ay1 temsil ettikleri
gozlemlenmektedir. Eski Tiirkler Giines-Ana ve Ay-Baba kavramlarini kullanmislardir.
Buradan hareketle Aym erkek olarak kabul edildigini sdyleyebiliriz. Ayin gecirmis

oldugu evreler igerisinde hilal olarak adlandirilan sekil, islam dininin de sembolii haline
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gelmigtir. Ay, Tirkler i¢in kusursuz yuvarlakligindan dolayi, giizellik sembolii; kendi

15181 olmadig1 i¢in de aynanin semboliidiir.

Gok unsurlari igerisinden yer alan yildizlar, bes koseli, alt1 koseli, sekiz kdseli ve Kutup
yildizi, seklinde sembol degerleri ile ele alinmistir. Genel olarak Tiirkler igin yildizlar

uzagi, hasreti, giizelligi simgelemistir.

Yildizlar s6z konusu oldugunda hemen bes koseli yildiz akla gelir. Insanla
Ozdeslestirildiginde insanin bes duyu organimi sembolize etmektedir. Bes koseli yildiz
Ziihre yildizinin semboliidiir. Tiirkler arasinda Ziihre (Veniis), Coban yahut Colpan
veya Sabah Yildizi olarak da bilinmektedir. Tiirk mitolojisinde Ziihre Yildiz1 Ay’in kiz1
olarak ifade edilmistir. Kendisine yiiklenen anlamlarla beraber Tiirkiye Cumhuriyeti’nin

bayraginda hukuki bir sembole dontigmiistiir.

Tiirk kiiltiirtinde 6nem verilen ve Tiirk mimarisinde en ¢ok kullanilan yildizlardan birisi
alt1 koseli y1ldizdir. Miihrii Siileyman olarak bilinen alt1 kdseli y1ldiz giiciin, iktidarin ve
hiikiimranligin semboliidiir. Kuran-1 Kerim’de de Hz. Siileyman’in miihrii olarak
zikredilmektedir. Beseri hikmeti sembolize etmektedir. Yahudiler Davut Yildiz1 olarak
isimlendirirler. 14. Asra kadar hi¢bir kaynakta Yahudiligin sembolleri arasinda
goriilmemesi arastirmacilart bu yildizin Musevi Tiirkler araciligr ile Yahudilere

gecirildigi diislincesini uyandirmistir.

Sekiz koseli yildiz Tirkler tarafindan ¢ok kullanilan sembollerdendir. Tirkler Giinesi
simgelemek adina sekiz koseli yildizi kullanmislardir. “Tiirk giinesi” olarak da
adlandirilmaktadir. Tiirk mimarisinin vazgecilmez sembolleri arasmdadir. Islamiyet
oncesi kullanimi1 baslamis olan sekiz kdseli yildiz islamiyet sonrasinda da kullanilmistir.
Sekiz koseli yildiz kendisine verilen 6nem ve yiiklenen anlamlar dogrultusunda
Osmanli Devletinin son donem kullandig1 bayraga da islenerek hukuki ve siyasi bir

sembol olarak da kullanilmustir.

Yildiz sembolizminde Kutup yildizi gogiin diregini olusturdugu diisiincesi ile Demir
Kazik, Altin Kazik olarak adlandirilmistir. Tanrilarin atlarini bagladigi kazig: olarak

sembolize etmektedir. Kuzey yildiz1 yon sembolizminde kuzeyin sembolii olarak bilinir.
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Sonu¢ olarak sembol kullanan bir varlik olan insanin veya insanlarin yaptiklar
eylemlerin ne anlama geldiklerini bilmek i¢in 0 sembollerin ortaya ¢iktigi sosyo-
kiiltiirel yapiyr tanimak ve anlamak gerekir. Aksi takdirde sembollerin ifade ettigi
zihniyet diinyasini anlamak miimkiin degildir. Bu nedenle sembollerin bir zihniyet
diinyasinin iriinleri olarak algilanip, yorumlanmasi gerekir. Ayrica insanlar ortak
semboller kullansa da tarihi, cografi, sosyo-kiiltiirel ve siyasal nedenlerden dolay1 onlara

verdikleri anlamlarda az veya ¢ok farkliklar goriilmektedir.

Milletlerin toplum diizeninin olusmasinda milli semboller biiyiik rol oynar. Toplum
tiyelerinin bir arada bulunmalarina yardimci olan milli degerlerin kokiindeki semboller
unutulmadikea, birlik ve beraberlikleri bozulmayacaktir. Toplumlarin kendilerine ait
sembollerin fonksiyonlarini tam olarak yerine getiriyor olmasi temel gerekliliktir. AKSi
durumda ihtiyaglar gergevesinde semboller yeni fonksiyonlar yiiklenebilmektedir.
Tarihsel siire¢ igerisinde kiiltiir ve onun tastyicilari olan semboller, kiiltiiriin yasatilmasi
icin biiylik bir 6nem tasimaktadir. Maddi ve manevi kiiltiir kiiltiir tasiyicisi olarak
sembollerin insanligin ilk yillarindan bu yana kullanildig1 goriilmistiir. Semboller diin

oldugu gibi bugiin de insanligin dikkatini ¢cekmektedir.

Gorebildigimiz kaynaklarin 1s18inda olusan kanaate gore, Tirk kiiltiirii agisindan,
biitiinciil bir yaklasimla ele alinmasi bakimindan “Tiirk Kiiltiirinde Sembol” konusu ilk
defa bu ¢alismada ele alinmistir. Bu ¢alismanin bir sonucu olarak, ele alinan konularin
her birinin ayr1 birer tez konusu olabilecek genislikte ve derinlikte oldugunun gozler
Oniline serilmis olmasi1 da ifade edilebilir. Bu baglamda bundan sonraki halk bilimi
caligmalarinda bu konularin genis ¢apli olarak birer birer ele alinmas1 Tiirk kiiltiiriine ve

Tiirk halkbilimi ¢alismalarina katk: saglayacaktir.
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